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నాంది 


ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఉన్న తెలుగు వారిని ఒక్క వేదిక పైకి తీసుకు వచ్చేందుకు, 
తెలుగు ప్రభలను దశదిశలా వ్యాపింపజేసేందుకు రాష్ట్ర ప్రభుత్వం 2012 డిసెంబర్‌ 
27 నుండి 29 వరకు ఏడుకొండలవాడి ఆవాసమైన తిరుపతి పుణ్య క్షేత్రంలో అత్యున్నత 
స్థాయిలో తెలుగు మహాసభలను ఏర్పాటు చేసింది. రాష్ట్రంలోనూ, దేశంలోనూ, ఇతర 
దేశాల్లోనూ ఉన్న తెలుగు వారందరూ పరస్పరం భావ వినిమయం చేసుకోవడానికీ, 
తెలుగువారు తమ గత చరిత్రను సంస్మరించుకుంటూ, ఉత్కృష్టమైన భవిష్యత్తును 
నిర్మించుకోవడానికో ఈ మహా సభలు ఎంతగానో దోహదం చేస్తాయని మేము 
విశ్వసిస్తున్నాం. 

తొలి ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరిగి 3౩7 సంవత్సరాలు గడిచాయి. అయితే 
ఇంతవరకూ ఏ రాష్ట ప్రభుత్వం ప్రపంచ మహాసభలను నిర్వహించడానికి చొరవ 
చూపలేదు. మా ప్రభుత్వం అధికారంలోకి వచ్చిన నాటి నుంచీ ప్రజాజీవితాన్ని ఎలా 
మెరుగుపరచాలీ, తెలుగు వారి వైభవాన్ని ఎలా పరిరక్షించాలీ అనే దృష్టితో పనులు 
చేపడుతోంది. తెలుగువారి నిర్వహణ సామర్దాన్ని ఇటీవల జరిగిన జీవ వైవిధ్య సదస్సులో 
కూడ ప్రభుత్వం నిరూపించింది. ఈ నేపథ్యంలోనే ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలను 
నిర్వహించడానికి సమాయత్తమైంది. 


ఇటీవల కాలంలో ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఎన్నో రాజకీయ, సామాజిక, సాంస్కృతిక 
పరిణామాలు సంభవించాయి. వీటి నేపథ్యంలో బహుభాషా దేశమైన మన భారత 
దేశంలో తెలుగు భాష, సాహిత్యం, చరిత్ర, సంస్కృతి, కళలు మొదలైన విషయాల్లో 
జరిగిన కృషి గురించి, జరగవలసిన కృషి గురించి మనం చర్చించవలసింది ఎంతో 
ఉంది. ప్రపంచీకరణ నేపథ్యంలో మన తెలుగు భాష ఉనికిని కోల్పోకుండా 
పరిరక్షించేందుకు, తెలుగు బెన్నత్యాన్ని నలుదిశలా చాటేందుకు రాష్ట్ర ప్రభుత్వం కృత 
నిశ్చయంతో ఉంది. నిత్యం ప్రజల హితం కోరి, ప్రజల అభీష్టాలను నెరవేర్చేందుకు, 
తెలుగు జాతి దేశ విదేశాల్లో తలెత్తుకు తిరిగేలా చేసేందుకు అవిరళ కృషి చేస్తున్న మా 
ప్రభుత్వం, తెలుగు తేజం కాంతులు వెదజల్లేలా ఈ మహోజ్వలమైన సభల నిర్వహణకు 
పూనుకొంది. ఈ సభలలో సదస్సులు, తెలుగు వారి కళా ప్రదర్శనలు, చేతివృత్తుల 
ప్రదర్శనలు, లలితా కళా వైభవాన్ని చాటే కార్యక్రమాలు, రాష్ట్రేతర, విదేశాంధ్రుల 
సమావేశాలు, మొదలైన ఎన్నో అంశాలతో పాటు పుస్తక ప్రచురణ కూడ పెద్ద ఎత్తున 
చేపడుతున్నాం. అందులో భాగంగానే ఈ లఘు[గ్రంథాల ప్రచురణ జరుగుతుంది. 


ఎంతో ప్రతిష్టాత్మకంగా నిర్వహిస్తున్న ఈ మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించే 
లఘు గ్రంథాలు పాఠకుల ఆదరణ పొందగలవని ఆశిస్తున్నాం. 


౮ 
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(ఎన్‌. కిరణ్‌ కుమార్‌ రెడ్డి) 
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ప్రస్తావన 


తెలుగువారు తెలుగు నేలపై 37 ఏళ్ళ విరామం తర్వాత చేసుకుంటున్న పండుగ 
ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. మన సంస్కృతిని నలుదిశలా వ్యాపింప జేస్తున్న తెలుగు 
వారందరూ ఒక్కచోట చేరి, తెలుగు దనాన్ని పంచు కునేందుకు, తెలుగు పరిమళాలు 
వెదజల్లేందుకు ఉద్దేశించిన సన్నివేశం ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. తెలుగు వారి 
సంస్కృతి బహుముఖీనమైంది. అందులో భాష సాహిత్యం, చరిత్ర, లలితకళలు, 
జానపద, గిరిజన విజ్ఞానం వంటి ఎన్నో అంశాలున్నాయి. వీటన్నిటి గురించి 
విశ్లేషించుకుని, వాటిని పరిరక్షించడం, పోషించడం, పరివ్యాప్తి చేయడం ప్రభుత్వం 
తన విద్యుక్త ధర్మంగా భావిస్తున్నది. 

ఈ బృహత్తరమైన బాధ్యతని నెరవేర్చే సంకల్పంలో భాగంగానే “ప్రపంచ తెలుగు 
మహాసభల” నిర్వహణకు ప్రభుత్వం నడుము కట్టింది. అతి తక్కువ వ్యవధిలో అత్యంత 
సమున్నత స్థాయిలో తలపెట్టిన ఈ మహాసభలకు దేశ విదేశాల నుంచి తెలుగువారు 
స్వాగతం పలుకుతున్నారు. అత్యధిక సంఖ్యలో ఈ సభల్లో పాల్గొంటున్నారు. 

తెలుగు వారందరూ ఒక్కచోట సమకూడి, తమ గురించి చర్చించుకుని, 
భవిష్యత్తుకు బాటలు వేసుకునే క్రమంలో మన గురించి మనం మరోసారి 
తెలుసుకునేందుకు, వివిధ రంగాల్లో మనం సాధించిన దాన్ని పునశ్చరణ చేసేందుకు 
ఈ సభల సందర్భంగా సదస్సులు, లఘుగ్రంథాల ప్రచురణ, ప్రత్యేక సంచికల ముద్రణ, 


వివిధ అంశాల్లో ప్రదర్శనలు, సాంస్కృతిక కార్యక్రమాలు ఏర్పాటు చేయడం 
జరుగుతున్నది. 


తెలుగువారిది ఘనమైన చరిత్ర, అత్యున్నత సంస్కృతి. అయితే కాలంతో పాటు 
అభివృద్ధి పథంలో నడుస్తున్న తెలుగువారు ఎప్పటి కప్పుడు తమ సంస్కృతిలోకి కొత్త 
నీరును ఆహ్వానించడం సహజం. ఈ “పాతకొత్తల మేలు కలయికే” ఒక జాతిని 
నిత్యచైతన్యంతో నింపుతుంది. ఈ విధంగా కొత్త దనాన్ని ఆహ్వానిస్తూనే, మన గతవైభవాన్ని 
విస్మరించకుండా కాపాడుకోవలసిన బాధ్యత మన మీద ఉంది. ఇవన్నీ ఈ ప్రపంచ 
తెలుగు మహాసభల్లో చర్చకు రానున్నాయి. అందరం కలిసి, తెలుగుదనాన్ని 
పరిరక్షంచుకునే ప్రయత్నం చేయవలసిన తరుణం ఆసన్నమైంది. 


వీటన్నిటినీ దృష్టిలో ఉంచుకుని తెలుగువారి భాష, సాహిత్యం, సంస్కృతి, 
పౌరజీవనం తదితర అంశాలపై లఘుగ్రంథాలను నిష్టాతుల చేత రచింపజేసి ప్రచురించే 
గురుతర బాధ్యతను పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం, తెలుగు అకాడమీ, 
రాష్ట్ర సాంస్కృతిక శాఖ నిర్వర్తిస్తున్నాయి. తెలుగు ప్రజలు కలకాలం ఉపయోగించుకునే 
విధంగా ఈ పుస్తక ప్రచురణ జరుగుతోంది. వీటిని పాఠకులు, తెలుగు భాషాభిమానులు, 
పండితులు ఆదరిస్తారని విశ్వ సిస్తున్నాను. 


గ వ్రసతముతాల్‌. 


(వట్టి వసంతకుమార్‌) 


పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం 
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ఆచార్య ఎల్లూరి శివారెడ్డి లలిత కళాక్షేత్రం, 
ఉపాధ్యక్షులు పబ్లిక్‌ గార్డెన్స్‌, 
నివేదన 'హైదరాబాద్‌-500 004. 


ఇన్నేళ్ళ తరువాత ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరగడం తెలుగు భాషా 
సాహిత్యాభిమానులకు, సంస్కృత ప్రియులకు, వివిధ రంగాలలో నిష్టాత్ములైన మేధావులకు 
ఆనంద ప్రదమైన అంశం. 1975లో జరిగిన ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల ఉత్తేజం 
తోనే 1985లో పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం ఆవిర్భవించింది. తెలుగు 
విశ్వ విద్యాలయం ఈ రాష్ట్రంలోను, భారత దేశంలోను, విదేశాలలోను ఎన్నో సభలు, 
సమావేశాలు నిర్వహించింది. భాషా సాహిత్య సంస్కృతుల్ని దృష్టిలో ఉంచుకొని అనేక 
[గ్రంథాలను వెలువరించింది. తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం అప్పటి సాహిత్య అకాడమీ 
నిర్వహించిన పాత్రను చాలా వరకు బాధ్యతాయుతంగా నిర్వహిస్తున్నది. విస్తరణ సేవా 
విభాగాన్ని అకాడమీల విభాగంగా మార్చి దానికి సంబంధించిన కార్యక్రమాలను 
చేపడుతున్నది. నిధుల కొరత వల్ల కొన్ని కార్యక్రమాలను అనుకున్న స్థాయిలో 
చేయలేకపోతున్నాం. 

ఈ నాలుగవ ప్రపంచ మహాసభల సందర్భంగా తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం తన 
వంతు బాధ్యతను స్వీకరించింది. భారత దేశంలో పదిచోట్ల సన్నాహక సభలు ఇప్పటికే 
అధిక భాగం నిర్వహించింది. 1975లో మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించిన 3౩౦ 
లఘు గ్రంథాల్ని పునర్శుద్రిస్తున్నది. మరొక 50 [గ్రంథాలను ప్రత్యేకమైన అంశాలమీద 
రాయించి ఈ మహాసభల సందర్భంగా విడుదల చేస్తున్నది. ఆయా రంగాలలో నిష్టాత్సులైన 
వారిచేత ప్రామాణిక గ్రంథాలను రాయించాలన్నది మా విశ్వ విద్యాలయం ఆశయం. 
నిజంగా ఇంత స్వల్ప సమయంలో [గ్రంథ రచన చేసి సహకరించిన రచయితలకు మా 
ధన్యవాదాలు. ఈ [గ్రంథాల ప్రచురణకు ఆర్థిక సహకారం అందించిన ప్రభుత్వానికి 
ప్రత్యేకంగా ముఖ్యమంత్రి గౌరవనీయులు మాన్యశ్రీ నల్లారి కిరణ్‌కుమార్‌ రెడ్డి గారికి, 
సాంస్కృతిక శాఖామాత్యులు, మాన్యశ్రి వట్టి వసంతకుమార్‌ గారికి, సంబంధిత 
ప్రభుత్వాధికారులకు మా విశ్వవిద్యాలయం పక్షాన కృతజ్ఞతలు తెలియజేస్తున్నాను. ఈ 
పరంపరలో “తెలుగు నేల నేలిన బౌద్ధం” అనే అంశం మీద చిరుపొత్తాన్ని సకాలంలో 
వ్రాసి యిచ్చిన అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి గారికి ధన్యవాదాలు. గ్రంథము[ద్రణ 
కార్యక్రమంలో చేదోడు వాదోడుగా ఉన్న విశ్వవిద్యాలయ రిజిస్టర్‌ ఆచార్య కె. ఆశీర్వాదం 
గారికి, ఆచార్య సి మృణాళినిగారికి మరియు ఆచార్య డై మునిరత్నం నాయకుడు గారికి 
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ప్రాచీనయుగం - శాతవాహన యుగం - మత ప్రభావం 


2. తెలుగు నేల నేలిన బౌద్దడుంంంంంంంంంంంటటలయలందంంలలులు ల రరలమలంతటదయలలాల 7 
బుద్ధుడు చెప్పినదేమిటి? ధర్మ చక్ర ప్రవర్తన సూత్రం - మధ్యమ మార్గం - ఆర్య సత్యాలు - లోక 
త్రిలక్షణాలు - కర్మ సిద్ధాంతం - బుద్దుని దృష్టిలో సత్యం - బ్రహ్మవిహారాలు. 


3 తెలుగు నేలపై బౌద్ధావతరణం ఆ నేపథ్యం నట నన షు రన ల లట 293 


బౌద్ధుల చీలికలు - శాఖలు - ఆంధ్ర బౌద్ధ శాఖలు - సిద్ధాంతాలు - అంధక సిద్ధాంతం ఆ 


హేతువాదం - చైత్యకవాదం - మాధ్యమికవాదం - మహాయానం - ప్రజ్ఞా పారమిత, రత్నకూట, 


సుఖావతి 
5 ఆంధ్ర బౌద్ద్ధాచార్యులు వలా నం యు తాలాలు సను 43 
ఆర్య నాగార్జునుడు: ఎక్కడ పుట్టాడు? - కాలం - రచనలు - శూన్యవాదం మాధ్యమక తత్త్వం - 
ప్రతిదీ పరస్పరాధారం. 
బుద్ధ పాలిత శ్ర ప్రాసంగిక పద్ధతి - రచనలు 
భావ వివేక . స్వాతంత్రిక పద్ధతి - రచనలు 
బుద్ధఘోషుడు. : విశుద్ధిమగ్గ - వ్యాఖ్యానాలు 
దిజ్నాగుడు న న్యాయ (తర్క) పితామహుడు 
ధర్మకీర్తి ( బౌద్దాశాకిరణం 
వజయాన - తెలుగు నేల బౌద్ధ పతనం - కారణాలు 
6 తెలుగు సాహిత్యంలో బౌద్ధం-నేడు వంతును మనత టం 66 


తెలుగులో బౌద్ధ దార్భనిక సాహిత్యం (స్వతంత్ర) - తెలుగులో బౌద్ధ దార్శనిక సాహిత్యం (అనువాద) 
- సృజనాత్మక బౌద్ధ సాహిత్యం - నాటకాలు - నాటికలు - నవలలు - అనువాద కావ్యాలు - 
కొన్ని ప్రత్యేక గ్రంథాలు 


౧... ఆళధ్రలో జౌర్దర నడుం అవతారాల 83 
బౌద్ధం పునరుత్ధానం - వివేకానంద, రాధాకృష్ణన్‌ - మహాత్మగాంధీ, 
ఆంధ్రలో బౌద్ధం పునరుత్థానం - కొన్ని ముఖ్య విహారాలు - విపశ్యన కేంద్రాలు - ఆనంద 
బుద్ధవిహార - మంగళగిరి బుద్ధ విహార - రెండు మహా బౌద్ధ విగ్రహాలు - బౌద్ధ పత్రికలు - 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌ బౌద్ధ మహా సమ్మేళనాలు - తెలుగు త్రిపిటక ప్రాజెక్టు - ఆంధ్రప్రదేశ్‌ రచయితల 
సాహితీ సదస్సు - కాలచక్ర-2006. 


ల ంాయురయాా-లాాా 


1. ఆంధ్రదేశం 


జనాభాలోనూ, వైశాల్యంలోనూ మన ఆంధ్రదేశం భారతదేశంలో ఐదవ స్థానాన్ని 
ఆక్రమిస్తున్నది. ఇంతటి సువిశాల ఆంధ్రదేశం మొదటిగ శాతవాహనుల, ఆ తరవాత 
కాకతీయుల, ఇంక ఆ తరవాత కుతుబ్‌షాహీల ఏలుబడిలో మాత్రమే ఒక గొడుకు 
క్రిందకు వచ్చింది. ఆ తరవాత, ఇప్పుడు 1956 నవంబరు 1న ఆంధ్రప్రదేశ్‌గా 
అవతరించాక, అఖండ ఆంధ్రప్రదేశ్‌ అయింది. మిగతా కాలాల్లో అది ఎప్పుడూ 
ఒకటిగా లేదు. అనేక చిన్నచిన్న రాజ్యాలుగా విభాజితమై, అనేక రాజవంశాల 
పాలనలో కొనసాగింది. దీనికి తోడు భౌగోళిక పరిస్థితులు, వాతావరణం, నేల 
సారం వివిధంగా ఉండడంతో జనజీవనంలో వైవిధ్యం సంతరించుకొంది. అంతేకాదు, 
భాషా విషయికంగా గూడ అనేక మాండలికాలొచ్చాయి. పైకి ఎంత వైవిధ్యం 
కనిపించినా, ఆంధ్రప్రదేశ జన జీవన అంతర్వాహినిని దర్శిస్తే, అది ఒకటిగానే 


భారతదేశంలో ముందుగా రూపుదిద్దుకొన్న ఘనీభవించిన భూభాగం దక్కను 
పీఠభూమి. ఇక్కడి కనుమలు, మైదానాలు దేశంలోని ఇతర భాగాలకంటె 
ప్రాచీనమైనవి. ఈ ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రాక్‌ చారిత్రక సాంస్కృతిక నేపథ్య కథ క్రీ.పూ. 
3,00,000 లకు పోతుంది. మానవ శాస్త్రవేత్తల అంచనా ప్రకారం తొలి మానవుడు 
ఈ గడ్డపైనే సంచరించాడు. పాత రాతియుగం నుంచి కొత్త రాతియుగం వరకు 
అతని జీవిత గమనానికి సంబంధించిన ఎన్నో ఆధారాలు లభించాయి. క్రీపూ. 
1000 సంవత్సరాల నుంచి క్రీ.పూ. 600 ల సంవత్సరాల వరకు, గోర్దన్‌ చైల్డ్‌ 
అనే చరిత్రకారుని ప్రకారం ప్రకృతి పరిసరంపై, నాటి మనిషి దౌర్జన్య పూరిత 


దృష్టిని (2౧ &299/65511/6 261466 10౪44109 ౧19 6౧౪/1[00గ6౧ఓ సారించాడు. 


తెలుగు గడ్డమీద ప్రాచీన తొలి మానవుడు ఆవిర్భవించాడు, అంటారు డిటెరా 
అనే శాస్త్రవేత్త. ఆంధ్రదేశం రాతియుగ మానవుని అత్యుత్తమ దేశంగా వర్ణించాడు. 
అంతేగాదు ఆంధ్రదేశంలో, పాత, మధ్య, చివరి రాతి యుగాలలోని మానవుని 


తెలుగు నేల నేలిన బౌద్ధం క. 


ఆవాసాల జాడలు, పనిముట్లు, కడప, కర్నూలు, నెల్లూరు, అనంతపూర్‌లలో, నెల్లూరు 
మానేరు లోయల్లో దొరికాయి. 


భారతదేశంలో మానవ చరిత్రారంభం ఇండో - గంగా మైదానం నుంచి కాక 
కృష్ణ, గోదావరి ద్రోణిల నుంచి ప్రారంభం కావలసిందే. తొలి మానవుడు ఇక్కడే 
ప్రభవించి, పంజాబ్‌ వలస వెళ్ళాడంటారు. భారతదేశంలో చరిత్ర అటు ఉత్తరాన 
ఇటు దక్షిణాన, ద్రవిడ భాష మాటాదేవారిని, సంస్కృతం మాటాడే ఆర్యులు 
నెట్టివేయడంతో, ఒకసారి ప్రారంభమైందంటాడు ఆంగ్ల భాషా శాస్త్రవేత్త రాబర్ట్‌ 
కాడ్వెల్‌. వీరి ప్రకారం భారతదేశ చరిత్ర ఆర్యీకరణం కంటె భిన్నం కాదు. ఆ 
ప్రకారమే వారు నాటి సామాజిక, మత, రాజకీయ వాతావరణాన్ని వ్యాఖ్యానించారు. 


1921లో త్రవ్వకాలలో బయటపడిన సింధు నాగరకత భారత చరిత్రకు నూతన 
వ్యాఖ్యానం చేసింది - ఈ నూతన వ్యాఖ్యానం ప్రకారం సింధు నాగరికతే ద్రవిడ 
నాగరకత. ఇది ఆర్యుల వల్ల రూపొందింది కాదు. హరప్పా ప్రజలు ఆర్యులకంటే 
ముందే భారతీయులు. నేటి దక్షిణ భారతదేశీయుడు, మధ్యధరా ప్రోటో ఆస్టలాయిడ్‌ 
లక్షణాల మిశ్రమం కావడాన, ఈ రెండూ హరప్పా వారిలో ఉండడాన, ద్రావిడులే 
అక్కడకు వలస వెళ్ళారని భావించవచ్చు. దీనిని జీర్ణించుకోలేని కొందరు, కాదు, 
అదే ఆర్య నాగరకత అన్నారు. సింధు నాగరక, వైదికార్యుల తరువాతి నాగరకత 
అని, అది వైదికార్య నాగరకత కొనసాగింపు అని రామకృష్ణ మిషన్‌కు చెందిన 
స్వామి ముఖ్యానంద రాశారు. 


దక్షిణాది నుంచి ద్రావిడులు పంజాబు వెళ్ళి స్థిరపడ్డారా లేక అక్కడి వారే 
దక్షిణాదికి వచ్చారా అనే మీమాంసను వదిలివేస్తే, ఆంధ్ర దేశంలో కొత్త రాతి 
యుగం నుంచి బృహత్శిలా యుగం వరకు అంటే క్రీ.పూ. 1000 సంవత్సరాల 
నుంచి క్రీ.పూ. ౩300ల సంవత్సరాల వరకు, స్థిర నివాసం, వ్యవసాయం, పశువుల 
పెంపకం, గ్రామాల అవతరణం రూపొందడం జరిగింది. ఈ యుగానికి చెందిన 
రాక్షస గుళ్ళ, ఇంకా అవశేషాలు, తెలంగాణా, రాయలసీమల్లో అధికంగా 
బయల్పడ్డాయి. (నాగార్జునకొండ, లింగాపూర్‌, ఉప్పలపాడులో, జొన్నవాడలో 
పురావస్తు తవ్వకాలలో వెలువడ్డాయి.) 
1. 544౧0) 110000202062, 7౧6 51265౧20, గం14(2, 0606౧06 17, 2001... 
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ప్రాచీన యుగం (06.1000 8.60. నుంచి 0180 &.0.) 
ఇనుప యుగాంతానికల్లా అంటే క్రీ.పూ. 300 ల సంవత్సరాలకల్లా నాగరకత 
నెలకొంది. రాజులు, రాజ్యాలు వచ్చాయి. కోటలు, దుర్గాలు నిర్మితమయ్యాయి. 
వర్తక వాణిజ్యం ఊపందుకొంది. ఈ విధంగా తొలి చారిత్రక యుగంలో నెలకొన్న 
ఈ నాగరకత ఉన్న తొలి ఆంధ్రదేశం ఏది? తొలి శాతవాహనుల ముందు అది 
ఎవరి అధీనంలోఉంది? 


బ్రాహ్మణాలు దీనిని దక్షిణాపధమన్నాా ఐతరేయం ఆంధ్రులను పులిందులు, 
శబరులు, ముతిబల సరసన ఉంచినా, పురాణ సాహిత్యం దక్షిణా పధమని చెప్పినా, 
కచ్చితంగా ఆంధ్రదేశం ఎక్కడ ఉందో చెప్పడం కష్టం. ఇది వింధ్య పర్వతాలకు 
దక్షిణంగా, గోదావరీ, కృష్ణా పరీవాహక ప్రదేశాలలో ఉందన్నారు కొందరు. బ్రాహ్మణ, 
బౌద్ధ సాహిత్యాలు రెండూ కూడ గోదావరికి ఇరువైపుల ఉన్న అస్మక, ములకల 
గురించి ప్రస్తావించాయి. వీటిని ఆంధ్రులు పాలించినట్లుగా వాయు, గరుడ 
పురాణాలు, పరమార్థ జోతిక ఆధారంగా బీ.సి.లా చెబుతున్నారు. సెరివణిజ జాతకం 
తెలివాహనది మీద ఉన్న 'ఆంధ్రనగరి* పేర్కొంటున్నది. ఈ నది మహానదికి 
ఉపనది అయిన 'తెల్‌ నదిగా గుర్తించారు. దీనినే కృష్ణానది అంటున్నారు రాయ్‌ 
చౌదరి. జాతక కథలు, ఇంక ఇతర బౌద్ధసాహిత్యం, ఆంధ్ర జన పదాలైన అస్మక, 
మలకలు, తూర్పుతీరాన కళింగం ప్రక్కన ఉన్నట్లు చెబుతున్నాయి. ఆంధ్రులు వీర 
జాతి అని, వీరి దేశం కోసల, గంజాంలకు దక్షిణంగా ఉందని, వారికి ౩0 దుర్గాలు, 
1,00,000 మంది కాల్బలం, 2000 ఆశ్విక దళం, 1000 గజ దళం ఉన్నాయనీ, 
క్రీ.పూ. 77లో రాసిన 'నాచురలిస్‌ హిస్టరియా' అనే గ్రంథంలో భౌగోళిక వేత్త ప్లినీ 
చెప్పాడు. 


సుత్తనిపాత “అంధక రట్ట' గోదావరీ తీరంలోని అస్మక, ములక రాజ్యాల ప్రక్కన 
ఉందని చెబుతున్నది. హూయాన్‌ త్సాంగ్‌ నాలుగు ఆంధ్ర ప్రాంతాలను పేర్కొన్నాడు. 
అవి మధ్య కళింగ, కళింగ, ధాన్య కటకలు. గ్రీకులకు ఆంధ్ర మసాలియా లేదా 
మసూలి పేరుతో తెలుసు. కృష్ణానదిని మైసూలియ పేరుతో పిలిచారు. ఈ 
మసాలియాను నేడు మనం మసుల పట్టణం (మచలీపట్టణం)లో చూడవచ్చు. 
1. ఓ44 8.0. 1గ065 1౧ 4౧01601100614, ౧. 1/75. 
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శ్రీలంక బౌద్దులకు, దూర ప్రాచ్యులకు ఆంధ్రదేశం మంజీరగా తెలుసు. మంజీర 
గోదావరి ఉపనది. మరొక మంజీర కృష్ణానదికి అనుసంధానమై ఉంది. కృష్ణానదీ 
ముఖద్వారంలో చేపలు పట్టె ఒక గ్రామం పేరు మంజీర. శ్రీలంక బౌద్ధ సాహిత్యం 
ఆంధ్రను నాగదేశం అంది. శంఖపాల జాతకకథ కణ్దబెన్న (కృష్ణానది)ను నాగలోకంగా 
పేర్కొన్నది. 

శివస్మంద వర్మ పల్లవ వేయించిన మైదవోలు శాసనం (234. &.0.) ఆంధ్రకు 
సంబంధించిన తొలి శాసనం. ఇది ఆంధ్ర పధాన్ని పేర్కొనడమే కాదు, అదెక్కడ 
ఉందో గుర్తించడానికి తోద్బడింది. వరాహమిహిరుడు (6 68.0.) ఆంధ్రదేశం 
విదర్భకు, విదేహి, ఛేదిలకు దక్షిణంగా దక్షిణా పధంలో ఉందన్నాడు. 


ఆంధ్రదేశం ఒక రాజ్యంగా ఉందనడానికి అశోకుని ఎర్రగుడి, రాజుల 
మందగిరి, అమరావతి శాసనాలు రుజువు పలుకుతున్నాయి. అయితే ఇది మౌర్య 
సామ్రాజ్యాధికారం క్రింద ఉంది. ఆంధ్రదేశం మౌర్య సామ్రాజ్యంలో పూర్తిగా దక్షిణ 
భాగంలో ఉందని ఆ శాసనాలు చెబుతున్నాయి. ఆంధ్రులు సాంస్కృతికంగా ఒకటే 
అయినా, ఒక రాజకీయ శక్తిగా వారు మౌర్య యుగానికి ముందుగాని, మౌర్య 
యుగంలో కాని లేరు. వారు చిన్నచిన్న రాజులుగా ఉన్నారు. 30 ఆంధ్ర 
నగరాలున్నాయని ప్లినీ అన్నాడు. 


శాతవాహన యుగం 

మొత్తంమీద ఆంధ్రలో ఎంతమంది రాజులు ఉన్నా ఆంధ్ర విష్ణు అతని తండ్రి 
సుచంద్రుడు ఆంధ్రకు తొలి రాజు అయినా కాకపోయినా, సాక్ష్యాల మాట ఎలా 
ఉన్నా ఒకటి మాత్రం చెప్పగలం. శాతవాహనులు ఆంధద్రులేనని, ఆంధ్ర చరిత్ర 
ఆరంభ కాలం నుంచి ఆంధ్ర మీద వారి ఆధిపత్యమే చెలామణి అయిందని 
తెలుస్తుంది. అక్కడ నుంచి వారి ఆధిపత్యం మహారాష్ట్ర కర్ణాటక, మగధ, ద్రావిడంలోని 
దక్షిణ పెన్నా వరకు కొనసాగిందనేది నిర్వివాదం. 


మౌర్యపాలన అంతమైన నాటినుంచి, గౌతమీ పుత్ర శాతకర్ణి (102. 4.0. 
నుంచి 128 &.0.)వరకు దక్కన్‌లో అధిక భూభాగం శాతవాహనుల అధీనంలోనే 
ఉంది. అతడు వర్ణ వ్యవస్థను, బ్రాహ్మణ ధర్మాన్ని పోషించాడు. 
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మరి శాతవాహనులలో చివరి శాతవాహన రాజు యజ్ఞశ్రీ. ఇతడు రాజ్యాన్ని 
చక్కగా పాలించాడు. శాసనాల్లో ఇతని పేరు గౌతమీ పుత్ర యజ్ఞశ్రీ శాతకర్ణిగా 
లిఖితమైంది. ఇతడు క్రీ.శ. 157లో అస్తమించడంతో శాతవాహన శకం చరమాంకం 
చేరింది. ఇతని తరవాత వచ్చిన విజయశ్రీ, చంద్రశ్రీ, నాలుగో పులుమావి - 
పదిహేడు సంవత్సరాలు పాలించారుగాని సాధించింది ఏమీ లేదు. 


మతప్రభావం 

మొత్తంమీద శాతవాహన యుగంలో మత ప్రభావం ఉవ్వెత్తుగా సాగింది. 
వైదిక, జైన, బౌద్ధ మతాలు - మూడూ దక్షిణా పధంలో ప్రవేశించి స్థానిక మతాలతో 
ఆదాన ప్రదానాలు జరిపాయి. అయితే ఈ మూడు ప్రాబల్యం కోసం బాగా పోటీ 
పడ్డాయి. 

గౌతమీ పుత్ర శాతకర్ణి యజ్ఞయాగాలు చేసి బ్రాహ్మణులకు విరివిగా 
దానాలిచ్చాడు. వైదిక మత మూల స్తంభాలైన, వేద, వర్ణ, బ్రాహ్మణులను బలపరిచాడు. 
పడిపోతున్న వేదమతాన్ని పురాణ ఆస్తిక్య విద్యతో బలపరచి, వైదిక మతాన్ని 
పునరుద్ధరించాడు. 


ఆంధ్రలో ప్రాబల్యం కోసం జైన, బౌద్ధాలు పోటీపడ్డా, బౌద్ధమే బాగా ముందంజ 
వేసింది. ముఖ్యంగా గహపతులు, కమరులు, స్త్రీలు, వణిజులు, బౌద్దాన్ని బాగా 
బలపరిచారు. ఆంధ్రలో మహా సాంఘికులు బాగా కాలూనారు. వీరినే చైత్యకులు 
అన్నారు. వీరి సిద్ధాంతాల గురించి ముందు ముందు ఆంధ్ర బౌద్ధంలో 
వివరింపబడుతుంది. మొదట్లో అతి సరళంగా ఉన్న బౌద్ధాన్ని చాల అందంగా, 
కష్టతరంగా, సామాన్యుని సెంటిమెంట్స్‌కు అనుగుణంగా పరివర్తించారు. 


అయితే తరవాత అరాచకయుగం (180. &.0. నుంచి 6244&.0)లో మనం 
మత పరిస్థితిని చూసి నట్లయితే, ఇక్ష్వాకులలో వీర పురుష దత్తుడు తప్ప, ఏ రాజు 
బౌద్ధానికి దోహదం చేయక పోయినా, వీరి కాలంలో బౌద్ధం ఉచ్చ దశలోనే ఉంది. 
గమ్మత్తు ఏమిటంటే రాజులు పోషించక పోయినా, రాచ స్త్రీలు బౌద్ధాన్ని పోషించారు. 
వారికి బుద్దుడు తథాగతుదు. వరాలిచ్చే వేల్పు. ఒక్క నాగార్జున కొందలోనే ముప్పె 


పై చిలుకు బౌద్ధ విహారాలు వెలిశాయి. వీటిల్లో శ్రీ పర్వతం (నాగార్జున కొండ) 
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మీద అపర శైలుల విహారాలు కేంద్ర స్థానం వహించాయి. గోలి అల్లూరు, వేంగి, 
ఘంటసాల, చిన గంజాం, శంకరం, రామతీర్థాలు మహాయాన కేంద్రాలుగా 
వెలుగొందాయి. ఈ కేంద్రాలనుంచే ఆర్యదేవుడు, చంద్రకీర్తిలాంటి బౌద్ధ భిక్షువులు 
మహాయానాన్ని నలుదిశల వ్యాప్తి చెందించారు. ఇక్కడనుంచే మహాయానం ఒరిస్సాకు 
వెళ్ళిందని “అష్ట వింశ సాహస్రిక” చెబుతున్నది. ఏమైతేనేం ఐదో శతాబ్ది నుంచి 
శూన్యవాదం పెచ్చరిల్లడంతో నైతికతకు ప్రాముఖ్యం తగ్గిపోయింది. 


ఈ పరిస్థితుల్లో ఈ లోయలో విలసిల్లిన (బ్రాహ్మణ కర్మ కాండ క్రతువులు 
మహాయానాన్ని చుట్టుముట్టాయి. దీనితో ప్రజలకు నచ్చే విధంగా బౌద్ధం దాని 
పద్ధతులను మార్చుకొంది. అయినా విజయపురి “విష్ణు శక్తి కేంద్రంగా మారింది. 
దగ్గరలోనే ఉన్న శ్రీ పర్వతానికి సవాలు విసిరింది. పతనం అవుతున్న బౌద్ధం దీనిని 
కౌగిలించుకొని వజయానంగా మారింది. అమరావతి, గుంటుపల్లి శాలిహుండం, 
శంకరం లు వజయాన కేంద్రాలయ్యాయి. బుద్ధుని పరమదేవునిగా అంగీకరించారు. 
అలాగే బోధిసత్తుల పూజ మొదలైంది. ఆ తరవాత గుప్తుల కాలంలో, బోధిసత్తుల 
పూజ ఆగిపోయి, బుద్ధుని హిందూ దేవతా దళంలో, నవమావతారంగా చేర్చారు. 
వాస్తవానికి మహాయాన [గ్రంథమైన “లలిత విస్తర”మే బుద్ధుని నారాయణుడంది. 


వైదిక మతం మారిపోయి వైష్ణవ, శైవాలకు దారి చేసింది. బ్రాహ్మణులు వేద 
మంత్రాలు చెప్పుకొనే పూజారులుగా మిగిలిపోయారు. 
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2. తెలుగు నేల శేలిగ బౌద్ధం 


“706 గం౦| 01 ౪౧100 6 &గర౮[౧గ[2 06411416 ౪/29 ౧6౫౧ 2౧౮6 16 ౧11 
06101 ౪/౧10% తీగరగ౧/2 06411476 ౪/25 666 ౪29 8646640159 


-గుగా. 5ట9/2౧గ౭౧౫/౩౧), /౧6 2/0౧26౦/0౮/51 


ఆంధ్రలో బౌద్ధం ఎప్పుడు ప్రవేశించింది, అది ఎలా వ్యాప్తి చెంది, ఆంధ్ర 
దేశంలో ఎలా సర్వ వ్యాపకమై ఆంధ్ర జన జీవితాన్ని, ఆంధ్ర మనస్సు (ఉ౧6౧|౬ 
౧౧|౧౮)ను ఎలా దున్నివేసింది, ఆంధ్ర బౌద్ధం కేవలం బుద్ధుడు చెప్పినదే చెప్పిందా, 
మరి దానికి ఏమైనా జోడించిందా, లేక ఆంధ్ర బౌద్ధం, బుద్ధుని బౌద్ధానికి దూరంగా 
జరిగి, తనదైన స్వతంత్ర ప్రతిపత్తిని ఏర్పరుచుకొందా, ఆంధ్రలోని బౌద్ధశాఖలు 
ఎన్ని అవి ఎక్కడ ఉన్నాయి, ఆంధ్ర బౌద్దాచార్యులెవరు? అనే విషయాలను, ఆ 
తరవాత ఆంధ్రలో బౌద్ధం పతనం అయిన తీరు తెన్నులను చూచే ముందు అసలు 
బుద్ధుడు చెప్పిందేమిటో తెలియాలి. బుద్ధుడు చెప్పింది తెలియ కుండ ఆంధ్రలో 
బౌద్ధాన్ని ఎలా అర్ధం చేసుకొంటాం? అందుకని మొదటిగా బుద్ధుడు చెప్పినదేమిటో 


స్థూలంగా అర్ధం చేసుకోవడానికి ప్రయత్నిద్దాం. 


యుడు చెప్పినదేమిటి? 

౯౦౦015 60 ౧౦1౧4/6 & ౧1౦6 1౧ 8666౧15గ. మూర్భులకు బౌద్ధంలో చోటు 
లేదన్నాడు ఒక ప్రముఖుడు. అతడు గమ్మత్తుగా చెప్పినట్లు అనిపించినా, అందులో 
ఎంతో వాస్తవం ఉంది. ఎందుకంటె ఇది విశ్వాసం మీద ఆధారపడిన మతం 
కాదు. ఇతర మతాలకు దేవుడు, ఆయన మీద విశ్వాసం, ముఖ్యాంశాలు. బౌద్ధం 
విశ్వాసం మీద, దేవుని మీద కాక హేతువు, అనుభవం, విచారణ, విశ్లేషణల మీద 
ఆధారపడుతుంది. ఇతర మతాలు దేవుని నమ్ముతాయి కనుక అవి శబ్ద ప్రమాణాన్ని 
(ఆప్తవాక్యాన్ని, ప్రమాణంగా అంగీకరిస్తాయి. బౌద్ధం అలాగాక ప్రత్యక్ష అనుమాన 
ప్రమాణాలను మాత్రమే అంగీకరిస్తుంది. “నేను చెప్పానని మీరు విశ్వసించవద్దు. 
చెప్పింది ఆలకించి, ఆలోచించుకొని, మీ అనుభవానికి, హేతువుకు నిలిస్తే దానిని 
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ఆమోదించండి.” ఈ విషయం మనకు బుద్దుడు కాలామలకు ఇచ్చిన సందేశంలో 
కనిపిస్తుంది. 

బుద్ధుడు ఒకసారి కోసల దేశంలో కేసపుత్త అనే నగరానికి వెళ్ళాడు. ఆ 
పట్టణ వాసులను కాలామలంటారు. వారు బుద్ధుని దర్శించి ఆయనకు ఇలా 
చెప్పుకొన్నారు: “భన్తే కొంతమంది సమణ బ్రాహ్మణులు ఈ నగరానికి వచ్చి తమతమ 
సిద్దాంతాలను చెప్పుకొని, ఎవరికి వారు తన సిద్దాంతమే గొప్పది అని అంటున్నారు. 

య. థు 

ఇతరుల సిద్ధాంతాలను తెగడుతున్నారు. కాని భంతే మాకు ఎవరిని నమ్మాలో 
ఎవరి సిద్ధాంతాన్ని అనుసరించాలో అర్థం కావడంలేదు. గందరగోళంలో 
పడిపోతున్నాము. వీరిలో ఎవరు నిజం చెబుతున్నారో, ఎవరు అబద్ధం చెబుతున్నారో 
తెలియజేయండి.” 


అప్పుడు బుద్ధుడు వారికి ఈ దిగువ సలహా ఇచ్చాడు: “అవును కాలామలారా, 
మీరు గందరగోళంలో పడడం సహజమే. ఇలా చూదండి కాలామలారా, మీరు 
ప్రకటనలు అలా ఉన్నాయని, సంప్రదాయం అలా ఉందని, ఎవరో చెప్పగా విన్నామని 
ఆ వాటినిబట్టి నడవవద్దు. మత [గ్రంథాలు అలా వాకొన్నాయని, తర్మం, అనుమాన 
(1౧0196౧069) అలా ఉందని, అలా కనిపిస్తుందని, లేదా ఊహాజనిత అభిప్రాయాలు, 
పైకి కనిపించే సంభవాలను - వాటి ఆధారంగా మీరు నడుచుకోవద్దు. లేకపోతే 
మా గురువు అలా చెప్పాడని వినవద్దు. మీకై మీరు పలాన విషయాలు అకుశలాలని 
(4౧/౧౦|1650[౧6), చెడ్డవని తెలుసుకొంటే, వాటిని వదిలివేయండి. మీకై మీకు 
పలాన విషయాలు మంచివని, కుశలాలని తెలిస్తే వాటిని స్వీకరించండి.” 


ఇంకా కొంత ముందుకు పోయి ఆయనేమి చెప్పాడంటే: 'తథాగతుడు చెప్పినా 
శిష్యుడు దానిని పరీక్షించాలి. దాని విలువపై నమ్మకం కుదిరితే అప్పుడు మాత్రమే 
దానిని స్వీకరించాలి.” 


ఇలా చెప్పిన గురువు ప్రపంచంలో మనకు మరొకరు కానరారు. 
అంతేకాదు మతమార్చిడికోసం బౌద్ధం ఎప్పుడూ బలప్రయోగం చేయలేదు. 


బామియాన్‌ బౌద్ధ విగ్రహాలను తాలిబన్‌లో 2006లో ధ్వంసం చేసినప్పుడు ప్రపంచ 
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బౌద్ధులు మౌన నిరసనను తెలిపారే కాని, ఎక్కడా అలజడి సృష్టించలేదు. ఈ 
సందర్భంలో మనం అల్డస్‌ హక్స్‌లీ, బెర్ర్రాండ్‌ రసెల్‌లను గుర్తుచేసుకోవాలి. 
బి|60605 [6౫|6/ 514165: “&|0౧6 01 &|॥| 16 ౪41 1681191009 01 16 


౪*0గ6, 8666౧150) ౧6౮6 115 ౪2౫/ ౪/100061 ౧69/96006110%0, 06౧90[9010 01 
1౧0615110౧.” 


౧5561 [9గ౬గ45: "01 16 3941651 [81191005 01 ౧1510%/ |! ౧1616 
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5౧౬||651 61606౧01 01 ౧6౧౪6౦610౧.” 


మతానికి కొన్ని లక్షణాలుంటాయి: అవి గుడి, దేవుడు, దయ్యం, మత (గ్రంథం, 
పూజారి, కర్మకాండలాంటివి. ఈ విధంగా చూసినప్పుడు, ఈ లక్షణాలేవీ బౌద్దానికి 
లేవు గనుక, బౌద్ధం ఒక మతం కాదు. అదొక నైతిక జీవిన విధానం. ఈ నైతిక 
జీవన విధానాన్ని కనుగొన్న బుద్దుని అసలు సరు సిద్ధార్థుడు. అంటే అర్ధాన్ని 
సిద్ధించుకొన్నవాడు. ఇతడు క్రీ.పూ. 563వ సంవత్సరంలో కపిలవస్తును ఏలే రాజు 
శుద్దోదనునికి, అతని పట్టపురాణి మహామాయకు పుట్టాడు. సిద్ధార్థుడు పుట్టిన ఏడవ 
రోజున తల్లి మహామాయ మరణించింది. మహామాయ చెల్లెలు, శుద్ధోదనుని రెండో 
భార్య అయిన మహా ప్రజాపతి గౌతమి అతనిని పెంచింది. చిన్నప్పుడు జ్యోస్యులు, 
అతడు సంసార జీవితం స్వీకరిస్తే మహా చక్రవర్తి అవుతాడని, అలాకాక సమణ 
జీవితాన్ని ఎంచుకొంటే అతడు మహా సమణుడవుతాదని, అంటే బుద్ధుడవుతాడని 
చెప్పిన మాట ఎలా ఉన్నా, అతడు చిన్ననాటినుంచి దయ, కరుణ, చింతనా 
(౧౦౪౩౧1 111) స్వభావాన్ని పెంపొందించుకొన్నాడు. అతని పదహారో ఏట, 
పదహారేడుల ప్రాయం ఉన్న యశోధరతో అతనికి వివాహం అయింది. మానవాళి 
దుఃఖాన్ని అంతమొందించడం ఎలా అన్న ప్రశ్న ఎప్పుడూ అతనిని వేధిస్తూనే 
ఉంది. ఈ ప్రశ్న ముందు, తన భార్య, బిడ్డ రాహులుడు, రాజ్యం, తలిదండ్రులు, 
ప్రజలు ఏవీ నిలబడ లేదు. వీటన్నింటిని వదలుకొని, తన 29వ యేట ప్రపంచం 
అంతా స్వార్థం (ఇది నాది, ఇది నేను, ఇది నా ఆత్మ) అనే మత్తులో పడి 
నిదురపోతుంటే, తానొక్కడే మేలుకొని, మహా ప్రస్థానం చేశాడు. ఆరేళ్ళ సుదీర్హ 
తపస్సు తరవాత, తాను శుష్కించి కోమాలోకి పోయి నప్పుడు, సుజాత పెట్టిన 
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పాల బువ్వ తిని, తేరుకొని, తాను అనుసరించిన మార్గం సరైనది కాదని, ఆకలితో 
మాడే పొట్టతో ఉన్నప్పుడు సరైన, ఆరోగ్యకరమైన ఆలోచనలు రావని, మితాహారంతో 
ఆరోగ్యంగా ఉన్నప్పుడే ఆరోగ్యకరమైన ఆలోచనలు వస్తాయని భావించి, అక్కడ 
నుంచి మితాహారంతో ఆలోచించాడు. అప్పుడాయనకు బోధి (6౧1౧16౧౧౪౧ 
కలిగింది. అప్పటికి ఆయనకు 35 ఏళ్ళు వచ్చాయి, 85వ ఏటనుంచి, తాను 
పరినిర్వాణం చెందిన 80వ ఏట వరకు ఆయన నేటి బీహారు, ఉత్తర ప్రదేశ్‌లలో 
చారిక చేసి, తను ఆర్జించిన జ్ఞానాన్ని అందరికీ పంచాడు. 


బుద్ధుడు మానవుడిగా పుట్టాడు, మానవుడిగా ఎదిగాడు. అయితే మామూలు 
ఆస్రవాలు (1210)న్న మనిషిగాగాక, ఆస్రవం క్షయం చేసుకొన్న పూర్ణ శుద్ధ మహా 
మానవుడిగా జీవించాడు. అందుకనే ఆయన్ను ఉపకుడనే ఆజీవక సమణుడు, 
ఆయన సారనాథ్‌కు వెళ్తున్నప్పుడు, మార్గమధ్యంలో ఎదురై, ఆయన ముఖంలోని 
ప్రశాంతతను, ఆయన శిరస్సు చుట్టూ ఉన్న పరివేషాన్ని చూసి, “అయ్యా మీరు 
దేవతలా? యక్షులా? గంధర్వులా? ఎవరు మీరు, సాధారణ మానవులు కారు” 
అని ప్రశ్నించినప్పుడు, ఆయన “నేను దేవతను కాను, యక్షుణ్ణి కాను, నేను 
మానవుడనూ కాను, కాని నేను ఆస్రవాలు కడిగి వేసుకొన్న శుద్ధమైన మానవుణ్ణి” 
అన్నాడు. మానవునిగా మరణించాడు. తానెప్పుడూ దేవుణ్ణని, దేవుని కుమారుడని, 
దేవదూత (్రోతనని చెప్పుకో లేదు. అయితే తరువాతి కాలాల్లో బుద్యనికి 
పూజలర్పించిన మాట నిజమే, కాని అవి అర్చించింది అతడు వరాలిచ్చే దేవుడని 
కాదు. అతని ధర్మాన్ని గుర్తు చేసుకోవడానికే అతనిని పూజిస్తున్నారు. మరి బుద్ధుడు 
కనుగొన్న ఆ సత్యం ఏమిటి? దీనికి సమాధానం మనకు ధర్మచక్ర ప్రవర్తనలో 
లభిస్తుంది. 
ధర్మచక్ర ప్రవర్తన సూత్రం 

సిద్ధార్థునికి వైశాఖ శుద్ధ పూర్ణిమనాడు బోధి (౬౧119016౧%9౧ కలిగింది. 
ఇది ఒక అపూర్వ సంఘటన. తనకు కలిగిన ఈ బోధి అనుత్తరమైంది. అది చాల 
గాఢమైంది, లోత్రైెంది. ౧౭౦౧16 ౪/౧౦ ౧౭౪/6 665110 1౧61 అ/69 020 ౧౦1866 
11. కళ్ళల్లో దుమ్మున్నవాళ్ళు దానిని చూడలేరు. ఎవరికి చెప్పాలో మొదట ఆయనకు 
అర్థంకాలేదు. ఎవరూ అర్థం చేసుకొనేవారు లేరుగనుక ఎవరికీ చెప్పగూడదను 
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కొన్నాడు. ఈ ఊగిసలాటను కనిపెట్టిన బ్రహ్మాసహాపంతి బుద్దుని కడకువచ్చి, 'అయ్యా 
ఈ ప్రపంచంలో అందరూ కాక పోయినా కళ్ళల్లో దుమ్ములేని వారు కొందరైనా 
ఉన్నారు. వారైనా అర్థం చేసుకొంటారు. “మీరు చెప్పి తీరవలసిందే! అని గట్టిగా 
బ్రతిమిలాడాడు. అప్పుడు బుద్ధుడు ఆలోచించాడు: 'నేను ఎవరికి చెప్పాలి?” తనకు 
లోగడ గురువులైన అలారకాలామకు, ఉద్దక రామపుత్రునికి చెప్పాలనుకొన్నాడు. 
అయితే వారిద్దరూ అంతకు కొద్ది దినాలముందే చనిపోయారు. ఆ తరవాత, తను 
తపస్సులో ఉండగా తనకు పరిచర్యలందించిన కొండణ్ణ మొదలైనవారికి 
చెప్పాలనుకొన్నాడు. వారిప్పుడు కాశీ సమీపంలో, సారనాథ్‌ దగ్గర లేళ్ళవనంలో 
ఉంటున్నట్లు తెలుసుకొని, అక్కడకు చెరుకొన్నాదు. వారు ఐదుగురు. వారిని 
పంచవర్గీయ భిక్టులంటారు. వీరి పేర్లు కొండణ్ణ, బద్దియ, వప్ప, మహానామ, 
అస్సజిలు. వీరికి తాను కనుగొన్న ధర్మాన్ని వివరించాడు. ఇది ఆయన చేసిన 
మొదటి ఉపన్యాసం. దీనిని ధమ్మచక్క పవత్తన సుత్తం. 'ధమ్మ' అంటే ధర్మం, చక్క 
అంటే చక్రం, పవత్తన అంటే ప్రవర్తించడం, తిప్పడం, ధర్మచక్రాన్ని తిప్పడం అని. 
ఈ ఉపన్యాసంలో తాను కనుగొన్న చమరార్య సత్యాలను, మధ్యమమార్గాన్ని 
వివరించాడు. 


మధ్యమమార్ష్గం 

మధ్యమమార్గం అంటే ఏమిటి?: దేనిలోనూ 'అతికి పోరాదు. అంటే సుఖాలలో 
అతి లాలసుడు కారాదు. అలాగని పూర్తిగా ఎండగట్టుకోనూ రాదు. సుఖం ఒక 
అంత్యం (౬౧6) అయితే, కష్టం మరో అంత్యం. ఆ అంత్యాన్నో ఈ అంత్యాన్నో 
కౌగిలించుకో రాదు. బుద్ధుడు ఈ రెండు అంత్యాలను అనుభవించాడు. రాజభోగాలను 
అనుభవించాడు. తపస్సులో అతి కఠోరంగా రోజుకు ఒక బియ్యపు గింజపై మాత్రమే 
జీవించాడు. ఇవి రెండు రెండు అంత్యాలు. ఈ అంత్యాలను వదిలి మధ్యేమార్గాన్ని 
అవలంబించమన్నాడు. ఆ అవలంబించ వలసిన మధ్యేమార్గం ఆర్య అష్టాంగమార్గం. 
ఈ అష్టాంగ మార్గంలో ఎనిమిది అంశాలున్నాయి. మొదటిది సమ్యక్‌దృష్టి అంటే 
సరైన దృష్టి. అంటే ప్రపంచాన్ని రంగుటద్దాలలో చూడరాదు. ఏ రంగుటద్దంతో 
చూసేవానికి ప్రపంచం అదే రంగులో గోచరిస్తుంది. అంతేకాక మనస్సు 
ఏ సిద్ధాంతానికైన, దృష్టికైన అంకితమైపోతే, విషయాలను అతడు ఆ కోణం నుంచే 
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చూస్తాడు. మరో కోణం నుంచి చూడలేడు. తనకు తెలిసిన ఆ సిద్ధాంతమే సరైనదనే 
భ్రమలో పదతాడు. ఫలితంగా సత్యాన్ని చూడలేడు. ఏ దృష్టీ ఏ రంగుటద్దం లేనివాడు 
తనను, ఇతరులను, ప్రపంచాన్ని ఉన్న దానిని ఉన్నట్లుగా అంటే యథాభూతంగా 
చూడగలుగుతాడు. అటువంటి స్థితి దృష్టివిరాగానికి, పరిత్యాగానికి, మైత్రికి, 
నిరపాయతకు దారితీస్తుంది. 


సమ్యక్సంకల్పం - అంటే సరైన ఆలోచనలు సమ్యక్‌ వాక్కుకు, సమ్యక్‌ కర్మకు, 
సమ్యక్‌ జీవనానికి దారితీస్తాయి. అంటే ఈ మూడు కారకాలు శీలానికి, మంచి 
నడతకు దారితీస్తాయి. 

ఆరోది సమ్యక్‌ వాయామ లేదా సరైన ప్రయత్నం. ఇది దుష్ట పరిస్థితులను 
తొలగించి, మంచి పరిస్థితులను నెలకొల్పడానికి దారితీస్తుంది. ఈ రకంగా ఒకడు 
తనను తాను ప్రక్షాళనం చేసుకోవడం సతి (1/1౧61041౧659)వల్ల, అంతః పరీక్షణం 
(1౧0౦9506010౧)వల్ల సాధ్యమవుతుంది. దీనికి ఏడోదైన సమ్యగవధానం అవసరం. 
సమ్యగ్యత్నం, సమ్యగవథానాలు మిళితమైనప్పుడు సరైన ఏకాగ్రత అంటే మనస్సును 
ఏక బిందువుపై నిలపడానికి వీలువతుంది. ఏకాగ్రత అనేది ఎనిమిదో అంగం. 
ఏక బిందు కేంద్రీకృతమైన మనస్సు తుడిచిన అద్ధంలాంటిది. ఇందులో ప్రతిదీ 
ఉన్నది ఉన్నట్లు కనిపిస్తుంది. 


ఆర్యసత్యాలు 

ముందు రెండు అంత్యాలను చెప్పి తరవాత మధ్యేమార్గాన్ని చెప్పాడు. ఈ 
రెండింటి ఆధారంగా తానే మొదటిసారిగా కనుగొన్న బ్రహ్మాండమైన, అంతకు 
ముందెవరూ, ఏ మతమూ, ఏ దార్శనికుడూ చెప్పని చతురార్య సత్యాలను (గ04/ 
[0016 7౧4109) చెప్పాడు. వీటినే ఆర్యసత్యాలంటారు. ఆర్యసత్యాలంటే ఆర్యులు 
చెప్పినవి కాదు. ఇక్కడ 'ఆర్య' శబ్దాన్ని శ్రేష్టార్థంలో చూడాలి. 

సత్యాన్ని పాళీ భాషలో 'సచ్చ' అంటారు. దీనికి అర్ధం “ఉన్నదేదో అది.” “సత్యం” 
సంస్కృత పదం. దీనికి అర్థం 'ప్రత్యాఖ్యేయం.” అంటే నిర్చంద్వమైన విషయం. 
ఇటువంటి నిర్వంద్వాలైన నాలుగు సత్యాలను బుద్ధుడు కనుగొన్నాడు. అతని బోధలు 
ఇవి, ఈ సత్యాలు బుద్ధునితో సంబంధం లేకుండానే అతడున్నా లేకపోయినా 


తెలుగు నేల నేలిన బౌద్ధం 12 


ఉంటాయి. అవి మారవు, కాలాతీతాలు. అటువంటి సత్యాలను బుద్ధుడు ఈ 
విమోహిత ప్రపంచానికి ఇచ్చాడు. 


“కొంతమంది బుద్ధుడు హిందూ మత సత్యాలనే చెప్పాదన్నారు. ఈ నాలుగు 
సత్యాలు హిందూ మతంలో ఎవరూ చెప్పలేదు. బుద్దుని మౌలికతకు అవి నిదర్శనాలు. 
వీటిని నాకు ఎవరూ చెప్పలేదు, నాకు గురువుగూడ ఎవరూ లేరు” అన్నాడు. 
“అంతకుముందు ఎవరూ వినని విషయాలకు సంబంధించి నాలో ఒక నేత్రం, ఒక 
జ్ఞానం ఒక వివేకం, ఒక ప్రజ్ఞ, ఒక ప్రకాశం పుట్టాయి," అన్నాడు. దీనినిబట్టే 
అర్థమవుతుంది, వాటిని మొదటిసారిగా ప్రపంచానికి అందించినవాడు అతడే అని. 


చతురార్య సత్యాలు ఇవి: 1. దుఃఖం, 2. దుఃఖ సముదయం, 3. దుఃఖనిరోధం, 
4. దుఃఖనిరోధ మార్గం. 


1. దుఃఖం: ఈ పదానికి అర్థం “దు” అంటే అమంతవ్య, తిరస్మార్య, 
నిరాకరింపదగిన అని 'ఖ' అంటే 'ఖాళీ,” శూన్యం అని. అంటే దుఃఖం అంటే 
తిరస్మరించదగిన శూన్యం, ఖాళీ. ఈ ప్రపంచం నిత్యం మారుతుంది గనుక, అనిత్యం 
గనుక భాళీీది, శూన్యం. అందుకని దానిని నిరాకరించాలి. ప్రపంచం పీడామయం 
కనుక దానిని అమంతవ్యం చేయాలి. 


బౌద్ధం అంతా సిరాశా నిస్పృహలు, దుఃఖం చుట్టూ పరిభ్రమిస్తుంది గనుక 
దీనిని నిరాశావాదం (౧6991౧15గ) కొందరు అన్నారు. వారు బౌద్దాన్ని సరిగా 
అర్థం చేసుకోకుండా చెప్పిన మాట. దుఃఖం నుంచి నివృత్తి లేదని బౌద్ధం అంటే 
అది నిరాశావాదం అవుతుంది. కాని బౌద్ధం దుఃఖ పరిష్కార మార్గం చెప్పింది. 
దానికి కారణాన్ని కనుగొన్నది. ఆ కారణాన్ని తొలగించుకొంటే దుఃఖనివృత్తి 
జరుగుతుంది. అందుకని అది నిరాశావాదం కాదు. 


దుఃఖానికి సమానార్థకమైన పదమేదీ ఆంగ్లంలో లేదు. దానిని 5416100 
అని, ౧౬|౧ అని, ౬/1 అని అనువదించారు. ఇవేవీ 'దుఃఖం”' పదంలో ఉన్న లోతైన 
అర్దాన్ని తెలియజేయవు. దుఃఖాన్ని మనం మరో కోణం నుంచి చూడవచ్చు. దుఃఖాన్ని 
తిరస్మరించవలసిన ఖాళీ అని చెప్పుకొన్నాముగదా. మరి ఈ ప్రపంచంలో ఉన్న 
ఖాళీ ఏమిటి? 
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మనిషి ఆశతో, అనంతృవ్లితో కొట్టకుపోతుంటాడు. ఒక కోటి 
రూపాయలున్నవాడు రెండో కోటి కావాలనుకొంటాడు. ఈ రెండో కోటి అనేది 
అతని విషయంలో ఖాళీ. కొంత అందంగా ఉన్నవాడు ఇంకొంత అందంగా 
ఉండాలని కోరుకొంటాడు. ఇక్కడ ఈ “ఇంకొంత అందం” ఖాలీ, వెలితి. 200ల 
పౌండ్ల బరువు లేపినవాడు 201 పౌండ్ల బరువు ఎత్తాలనుకొంటాడు. ఈ ఒక 
పౌండ్‌ ఇక్కడ ఖాళీ, వెలితి. ఈ ఖాళీ, వెలితి అనేది మనిషిని అన్నివేళల అన్ని 
రంగాలలో వెన్నాడుతూనే ఉంటుంది. ఇదే ఆరాటం, ఇదే తృష్ట - ఈ ఖాళీని, 
వెలితిని పూడ్చాలనే తృష్ట. దీనినే మనం ఆధునిక భాషలో చెప్పాలంటే దానిని 
“మానవ దురవస్థ' (౧4౧240 ౧166102%600. దుఃఖాన్ని మానవ దురవస్థగా అర్థం 
చేసుకోవాలని నేను అనుకొంటాను. భార్య చనిపోతే దుఃఖమే. ఇష్టమైనది దూరమై, 
అయిష్టమైనది దగ్గరైతేనూ దుఃఖమే కాని ఈ దుఃఖాలకంటే 'మానవుని దురవస్థ' 
బుద్ధుడు చెప్పిన దుఃఖానికి దగ్గర అని నా భావన. 


2. దుఃఖ సముదయం: బుద్ధుడు ఇక్కడొక వైద్యునిలా వ్యవహరించాడు. రోగిని 
చూసిన వైద్యుడు ముందుగా రోగలక్షణాలను నిర్ధారించి రోగ నిర్ణయం చేస్తాడు. ఆ 
తరవాత దాని కారణాన్ని గురించి ఆలోచిస్తాడు. ఆ తరవాత దానికి మందును 
చెబుతాడు. తరవాత మందుని ఇచ్చి రోగం కుదురుస్తాడు. ఇది బుద్ధుడు కనిపెట్టిన 
శాస్త్రీయ విధానం. నేటికి ప్రతి వైద్యుడు శాస్త్రవేత్త అనుసరించే విధానం ఇదే. 
శాస్త్రీయ పద్ధతిని (9016౧01116 [461౧06)ని మొదట కని పెట్టినవాడు బుద్దుడే. 


లోకానికి ఉన్న రోగం దుఃఖం. దాని లక్షణాలను ముందు పరిశీలించాడు. 
ఇప్పుడు ఆ రోగం ఉదయించడానికి గల కారణాన్ని చెబుతున్నాడు. ఆ కారణం 
తృష్ణ (తన్హు. ఖాళీని, శూన్యాన్ని పూద్చాలి అని వెంపర్లాడడమే తృష్ణ. అది కావాలి, 
ఇది కావాలి అని పరుగులు తీయడమే తృష్ణ. దీని కారణంగానే పునర్జన్మ వస్తుంది. 


క్లుప్తంగా చెప్పాలంటే పంచస్థంధాలతో (నామ-రూప, వేదన, సంజ్ఞ, సంఖార, 
విజ్ఞానాలు) రూపొందించిన ఈ దేహం దుఃఖ కారణమే. తృష్ణ - కామ తృష్ణ భవ 
తృష్ణ, విభవ తృష్ట అని మూడు విధాలు. ఈ మూడు తృష్టలలో మొదటిదైన కామ 
తృష్ణ అన్నిరకాల సుఖాలను కోరుతుంటే, రెండోదైన భవ తృష్ట ఎల్లకాలం జీవించి 
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ఉండాలని కోరుతుంది. మూడోదైన విభవ తృష్ణ అనస్తిత్వాన్ని (110౧-615916౧09)ను 
కోరుతుంది. 

తృష్ట అనేది ప్రతి ఒక్కనిలో ఉండే అతి ప్రబలమైన శక్తి. సంసార చక్రంలో 
తిరిగి తిరిగి జన్మించడానికి కారణం ఈ తృష్టే. 

దుఃఖనిరోధ సత్యం: ఇది తృష్టకు దూరంగా జరిగి, దానిని వదిలివేయ 
మంటుంది, పరిహరించమంటుంది, త్యాగం చేయమంటుంది. 


ఆర్య అష్టాంగ మార్గం: ఈ మార్గాన నడుచుకొన్నవాడు తృష్టను విడిచిపెట్ట 
గలుగుతాడు. నిర్వాణం పొందగలుగుతాడు. ఈ మార్గాన్ని గురించి ఇంతకు ముందే 
క్లుప్తంగా వివరించడం జరిగింది. బుద్దుడు ఈ ధర్మచక్ర ఉపన్యాసానంతరం ఇలా 
ప్రకటించాడు: “ఇటువంటి జ్ఞానదర్శనం అయింది నాకు. చిత్తం విముక్తం అయింది. 
దానికిక ఊగిసలాట లేదు. ఇది నా చివరి జన్మ మరో జన్మ నాకు లేదు.” 


ధర్మచక్ర ప్రవర్తన ఉపన్యాసం సారాంశాన్ని మనం ఈ విధంగా కోడీకరించ 
వచ్చు: 1. బౌద్ధం చెప్పిన సత్యాలు ఊహాజనితాలు (906041411/9) కావు. అవి 
అనుభవం ఆధారంగా వచ్చినవి. అవి హేతు బద్దాలు కూడ. 2. బుద్ధుడు ప్రత్యక్ష 
(01661 0096౧/4400), అనుమాన (10198[6౧069) ప్రమాణాలను మాత్రమే 
అంగీకరించాడు. శబ్ద (4౪1౧010, దుష్టాంత (౬2౧016) ప్రమాణాలను 
అంగీకరించలేదు. 3. బౌద్ధం ఒక ఆచరణాత్మక మార్గం. కావాలనుకొన్నవారు 
ఎవరైన అనుసరించడానికి వీలైన మార్గం. 4. బౌద్ధం ఏది చెప్పినా అది 
అనుభవాధారం, హేతువు ఆధారంగా చెబుతుంది. ఊహాజనిత సత్యాలను 
ఆమోదించదు. 5. అంధ, మూఢ విశ్వాసాలను బౌద్ధం ఖందిస్తుంది. 6. సిద్ధాంతాలకు, 
ఇజాలకు కాక ఆచరణ (న201096)కు ప్రాధాన్యం ఇచ్చింది. 7. వేద, బ్రాహ్మణాలలో 
ప్రముఖ స్థానం ఆక్రమించిన శీల, వ్రతాల (౧1189 2౧6 గ౧|142|9)కు బౌద్ధం 
ఉద్వాసన పలికింది. 8. బౌద్ధంలో దేవతలకు, పూజారులకు స్థానం లేదు. 
ర్త బౌద్ధంలో శీల సమాధి ప్రజ్ఞలు, నిర్వాణం ప్రాముఖ్యం వహించాయి. 
10. బౌద్ధానికి చతురార్య సత్యాలు, లోక త్రిలక్షణాలు (అనత్త, అనిత్య, దుఃఖ) 
పునాదులు. 1]. బౌద్ధంలో ఆత్మగాని, మూర్తిమత్వం (౧6/90020/ సత్మాయం)గాని 
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శాశ్వత సత్యంగాని లేవు. 12. విజ్ఞాన (00౧9010490698) స్రవంతి మాత్రమే 
ఉంది. 13. క్షేశాలను (02౧169) శుద్ధి చేయడం ద్వారా చైతన్య స్రవంతి (విజ్ఞాన) 
పరిశుద్ధమవుతుంది. 


లోక త్రి లక్షణాలు 
అనత్త, అనిత్య, దుఃఖ అనేవి ధర్మచక్ర ప్రవర్తన సూత్రంలో ప్రతిపాదించిన 
మూడు అంశాలు. ఇవి బౌద్దానికి ఆయువు పట్లు. 


అనత్త (110౧-580641): మనలో ప్రతి ఒక్కనిలో ఆత్మ ఉంటుందని, అది ప్రతి 
ఒక్కనిని నడుపుతూ ఉంటుంది, దిశానిర్దేశం చేస్తుంది అని, మరణానంతరం మరొక 
శరీరంలో ప్రవేశిస్తుందని, అది అధిదేవుని (పరమాత్మతో కలిసేవరకు ఈ సంసార 
చక్రంలో అనంతంగా యాత్ర సాగిస్తుంటుందని భావించబడుతుంది. శరీరాలు 
నశిస్తాయిగాని, ఆత్మ నాశం కాదని భావిస్తారు. అటువంటి శాశ్వతాత్మ ఏదీ లేదని 
బుద్ధుడంటాడు. 


శరీరం మారుతుంటుంది. ప్రపంచం నిత్యం మారుతుంటుంది. ఈ మారే 
వాటి వెనుక మారని సత్యం ఒకటి ఉంటుందని జనం భావిస్తారు. మారే 
ఈ శరీరం వెనుక మారని ఆత్మ ఉంటే, మారే ఈ ప్రపంచం వెనుక మారని 
పరమాత్మ (బ్రహ్మన్‌) ఉంటుందని భావిస్తారు. వెనుక ఉండే ఈ ఆత్మ, పరమాత్మలు 
సారాల (౬5960/219)ని భావిస్తారు. అవే శాశ్వత సత్యాలనుకొంటారు. ఇవి రెండూ 
లేవు. అసలు ప్రపంచానికి సారమంటూ (౬996006) ఒకటి లేదు. ప్రపంచం నిత్య 
పరిణామ. మారుతూ ఉంటుంది. మార్చే సత్యం, మార్పు వెనకాల సత్యమైనది ఏదీ 
లేదు అంటాడు బుద్దుడు. 


మారే ఈ ప్రపంచంలో 'మారేతనమే' దుఃఖం. కాని మనం ప్రపంచం అనుక్షణం 
మారుతుందని తెలిసినా, దానిని శాశ్వతంగా భావించడానికి అలవాటుపడి, దానినే 
సుఖమనే భ్రమలో ఉన్నాము. అనిత్యాన్ని శాశ్వతమనీ, ఎప్పుడూ ఎవరు చూదని, 
అనుభవించని, లేని ఆత్మను ఉన్నదని భ్రమపడుతుంటారు. ఈ లోక త్రిలక్షణాల 
ద్వారా బుద్ధుడు మనుషుల్ని భ్రమల నుంచి బయటపడవేశాడు. అందుకే అంటాడు: 
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సబ్బే సంఖారా అనిత్య (సంఘటిత వస్తువులన్నీ అనిత్యాలే) 

సబ్బే సంఖారా దుఃఖ (సంఘటిత వస్తువులన్నీ దుఃఖాలే) 

సబ్బే ధమ్మా అనత్త (సర్వ ధర్మాలు అనాత్మలు,. 
కర్మ సిద్ధాంతం 

'కర్మ'ను బ్రాహ్మణ మతం 'విధి' (065[%/గా పరిగణిస్తుంది. అది (బ్రహ్మ 
గీసిన గీత, రాసిన రాత. దానిని దాటడం ఎవడితరమూ కాదు. చివరకు అది 
గీసిన బ్రహ్మతరం గూడ కాదు. అందుకని బ్రహ్మదేవుడు మనిషికి 'అప్పు'గా ఇచ్చిన 
ఆత్మ ఏ జన్మలో ఎలా నడుచుకోవాలో ముందుగానే రాసి ఉంటుంది. అతడు 
ఎప్పుడు, చివరకు బ్రహ్మలో ఐక్యమవుతాడో గూడ ముందుగానే నిర్ణయించబడి 
ఉంటుంది. ఈ విధంగా మనిషి జన్మజన్మల బ్రహ్మ తయారు చేసిన ఉక్కు చట్రంలో 
బిగించబడ్డాడు, మనిషికి ఈ విధంగా స్వేచ్చలేదు. మంచి చేయడానికిగాని, చెడు 
చేయడానికిగాని అతనికి స్వతంత్రం లేదు. స్వతంత్రం లేదు గనుక అతనికి ఏ 
బాధ్యత ఉండదు. అతడు చేసిన తప్పొప్పులకు, చట్రం తయారు చేసిన బ్రహ్మయే 
బాధ్యత వహించవలసి ఉంటుంది. ఈ విధంగా వ్యక్తి బ్రహ్మ చేతిలో ఒక పనిముట్టు, 
ఒక పరికరం అవుతున్నాడు. 


అయితే బౌద్ధం చెప్పిన కర్మ సిద్ధాంతం, పై చెప్పిన కర్మ సిద్ధాంతంకంటె 
భిన్నమైంది. బౌద్దానికి దేవుడు, విధి (06౨౧౫) వాదం, ఆత్మలు లేవు. ఇక్కడ 
“కర్మ అంటే 'పని.' ఏ పని, ఎప్పుడు ఎలా చేయాలో నిర్ణయించుకొనే “స్వేచ్చ” 
వ్యక్తికి ఉంది. అందుకని మనిషి స్వతంత్రుడు. తను చేయవలసిన పని ముందుగా 
తాను సంకల్పించుకొని, ఆ తరవాత చేస్తాడు. ప్రతి కర్మకు, అది ఏదైన ఫలితం 
అనివార్యంగా ఉంటుంది. ఆ ఫలితాన్ని అనుభవించేదీ అతడే, దానికి బాధ్యత 
వహించవలసిందీ అతదే. 


కర్మ అంటే పని, క్రియ. క్రియకు ఫలితం తప్పనిసరిగా ఉంటుంది. మంచి 
పనులకు మంచి ఫలితాలు, చెడ్డ పనులకు చెడ్డ ఫలితాలు అవశ్యం వస్తాయి. కర్మ 
(పని) బీజం. అది పెరిగి పెద్దదై కాసిన ఫలం విపాకం. మామిడి విత్తనం నాటితే 
మామిడికాయే వస్తుంది. వేప విత్తనం నాటితే వేపకాయే వస్తుంది. ఈ విధంగా 
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బుద్ధుడు కారణతా సిద్ధాంతానికి ఒక శాప్రీయ ప్రాతిపదిక కల్పించాడు. 
అంతకుముందు ఎవరూ కార్యకారణ సంబంధాన్ని ఇంతగా శాస్త్రీయ ప్రాతిపదికపై 
వివరించినవారు లేరు. 


హైందవ మతంలో కర్మవాదం యాంత్రికం. అది విధివాదం - యాంత్రికతలో 
స్వేచ్చకు చోటులేదు. అంతా పూర్వనిర్దిష్టం. మంచి చేయాలా, చెడుచేయాలా అనే 
ఎంపికకు గూడ మనిషికి స్వేచ్చలేదు. అతడు మంచి చేయాలో, చెడు చేయాలోగూడ 
బ్రహ్మయే నిర్ణయిస్తాడు. కాని బౌద్ధంలో అలా కాదు. కర్మకు ఫలితం అనివార్యమే 
కాని, కర్మను ఎంపిక చేసుకోవడంలో వ్యక్తికి స్వేచ్చ ఉంది. మామిడి విత్తనం 
నాటాలా, వేపవిత్తనం నాటాలా అనేదానిలో వ్యక్తికి స్వేచ్చ ఉంది - అయితే ఒకసారి 
విత్తనం నాటాక దాని ఫలితాన్ని (కాసేకాయను) మార్చే స్వేచ్చ అతనికి లేదు. 
కర్మను మనిషి ఆలోచన నిర్ణయిస్తుంది. ఆలోచన (సంకల్పం)లో మనిషికి స్వేచ్చ 
ఉంది గనుక, తన నిర్వాణానికి అతడు బాట వేసుకొనే స్వేచ్చ ఉంది. “బుద్ధిః 
కర్మానుసారిణి”, అని బ్రాహ్మణ మతం అంటే, “కర్మ బుద్ధానుసారిణి”, అంటుంది 
బౌద్ధం. 


“బౌద్ధ కర్మ సిద్దాంతం ప్రకారం ఎవడూ అనివార్య ఆవశ్యకతతో బంధితుడు 
కాడు. ఎందుకంటె, కర్మ అనేది, మనం నిస్సహాయంగా స్వయంగా లొంగిపోవలసిన 
ఒక అజ్ఞాత మార్మిక శక్తిగాని, మన మీద విధించిన 'విధి'గాని, పూర్వ నిర్దేశిత 
అదృష్టం కాని కాదు. అది ఎవరికి వారు చేసుకొన్నది. అది చేసుకొన్న వారి మీదికే 
జరిగే ప్రతిచర్య. అందువల్ల కొంతమేరకైనా దానిని పక్కకు మళ్ళించే శక్తి అతనికే 
ఉంటుంది. ఎంతవరకు మరల్చవచ్చు అనేది ఆ వ్యక్తిమీద ఆధారపడి ఉంటుంది.” 


కర్మ చేసినవాడు ఎవడు? దాని ఫలాన్ని అనుభవించేవాడు ఎవడు? అనే 
ప్రశ్నకు విశుద్ధి మగ్గలో ఇలా చెప్పాడు: “ఇక్కడ కర్మ చేసేవాడంటూ ఒకడు లేడు. 
దాని ఫలాన్ని అనుభవించేవాడంటూ ఒకడు లేడు. నిర్మాణకాంశాలు మాత్రమే 
ప్రచలిస్తూ ఉంటాయి. ఇది నిజంగా వాస్తవ జ్ఞానం.” 
నే అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి “బుద్ధ దర్శనం”, ఆనంద బుద్ధ విహార ట్రస్టు, సికిందరాబాద్‌, 1999, 
౧. 240. 


2. ౮౬20౦ 566. ౪౭౫6౧, 8666015౧) 1౧ 1140914600, ౧. 248, ౧6 ౧4౪) 01 ౧౦గ౦/ 
1, ౧. 128. 
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బౌద్ధులకు ప్రతిదీ మారేదే. మారని సత్యం అంటూ ఏదీ లేదు. కాబట్టి 
కర్మ్శకారుడు, దాని ఫలితాన్ని అనుభవించేవాడు క్షణక్షణం మారే నామ-రూప 
(మానసిక-దైహిక) సంఘాత స్రవంతియే, ప్రవాహమే. 


బుద్దుని దృష్టిలో సత్యం (గ౧౪||0) అంటే ఏమిటి? 
ప్రపంచం శాశ్వతం, దుఃఖరహితం, ఆత్మతో కూడుకొన్నది అని మనం 
భావించినంతకాలం మనకు దానిమీద తృష్ణ పెరుగుతుందేగాని తరగదు. తృష్ణ 
పెరిగితే నిర్వాణం సాధ్యంకాదు. 


తృష్ణకు కారణం అవిద్య. అవిద్య లేకుండాలంటే ప్రపంచాన్ని ఉన్నదానిని 
ఉన్నట్లు అంటే యథాభూతంగా చూడాలి. అలా చూడ వీలులేకుండ, ప్రపంచం 
నిత్యమనే, ఆత్మ అనే, దుఃఖరహితం అనే భ్రమలో పడి మనం కొట్టుకుపోతున్నాము. 
ఈ భ్రమలో పడి కొట్టుకు పోకుండ ప్రపంచం అనిత్యమని, అనత్త అని, దుఃఖమని 
చూడగలిగితే ప్రపంచాన్ని యథాభూతంగా చూచినట్లే. 


నిజంగా ఏ వస్తువు రెండు వరుస క్షణాలపాటు అది అదిగా ఉండదు. ధర్మాలు 
(విషయాలు, వస్తువులు) అనుక్షణం మారుతూ ఉంటాయి. ప్రపంచం ఒక ప్రవాహం. 
ఒక నదిలో నీరు ప్రతి క్షణమూ ప్రవహించి, కొత్త నీరు ఆ చోట్లోకి వచ్చినప్పటికి, 
మనం అదే నది, అదే నీరు, అదే ప్రవాహం అనుకొంటాము. నీరు మారినప్పటికి 
ఆ నది మనకు ఒకటే అని, అఖండం అని, అభంగం అనే భ్రమను కలిగిస్తుంది. 
మనం అదే నీటిలో అడుగుతీసి అడుగు వేయలేము, కాలు తీసి కాలు వేసేటప్పటికి 
ప్రవాహం మారిపోతుంది. *౦౪ 040 ౧౦01 5160 1౧10 16 94206 ౧1/6! ౧4/06 
అన్నాడు హిరాక్షిటస్‌. కాని ప్రవాహం ఒకటే అనే భ్రమ కల్పిస్తుంది. అంటే వాస్తవం 
ఒకటైతే, మనకు కనిపించేది మరొకటి. ఈ భ్రమను తొలగించి చూసినప్పుడే మనకు 
ప్రవాహం నిజస్వరూపం తెలుస్తుంది. 

మరి ప్రపంచం అంతా మారేదే అయితే, పరివర్తనే అయితే, ఒక ప్రవాహమే 
అయితే, ఈ ప్రవాహం వెనుక, మార్పు వెనుక, మారనిది, స్థిరమైనది, శాశ్వతమైనది 
- ఒక ఆత్మ, ఒక పరమాత్మ ఏదీ లేదు. ఈ ఆత్మ, పరమాత్మలను ఎవడూ చూడలేదు. 
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అవి ఎవరి అనుభవంలోకి రాలేదు. లేనివాటిని ఉన్నవనుకొని భ్రమలోపడుతున్నాము. 
ఈ భ్రమను తొలగిస్తేనే అసలు సత్యం గోచరమవుతుంది. 


దుఃఖం విషయమూ ఇంతే. అవిద్యే, (భమేదుఃఖం, ప్రపంచం అంతా 
సారరహితం, స్వభావ రహితం (ఆత్మ రహితం). అందుకని అది తిరస్మరించదగినది. 
అటువంటి భ్రమలను, అవిద్యను తొలగించుకొని, ప్రపంచాన్ని యథాభూతంగా, 
వాస్తవంగా ఉన్నదానిని ఉన్నట్లుగా, అనిత్యగా, అనత్తగా, దుఃఖంగా చూడడానికి 
కావలసింది ఆర్య అష్టాంగ మార్గంలోని సమ్యగ్దృష్టి. అంటే ప్రపంచాన్ని పొరలు 
కప్పిన కన్నులతో - అంటే సిద్ధాంతాల, దృష్టులతోకాక తుడిచిన అద్దంలాంటి 
మనస్సుతో చూస్తే ప్రపంచం నిజరూపం గోచరిస్తుంది. నిజం చూడగలిగిన వానికి 
తృష్ణ ఉండదు. అదే నిర్వాణానికి రాచబాట. 


బ్రహ్మవిహారాలు 

బ్రహ్మవిహారాలు అంటే దివ్య ఆవాసాలు (0౪౪1౧ 200669) ఇవి నాలుగు - 
మైత్రి, కరుణ, ముదిత, ఉపేక్షలు. వీటిని ఉదాత్త ప్రవర్తనలని గూడ అంటారు. ఈ 
జీవితంలోనే అవి మనిషిని లోకోత్తర మానవునిగా చేస్తాయి. కుల, మత, జాతి, 
వర్గ, లింగ భేదాలు లేకుండ అందరూ వాటిని అలవరుచుకొంటే, అందరూ ప్రపంచ 
పౌరులనే ఆదర్శంతో సామరస్యంతో జీవించగల స్వర్గ్ణంగా ఈ భూమిని మార్చవచ్చు. 


మైత్రి 

మైత్రి అంటే తల్లీ బిడ్డ ప్రేమకాదు. మిత్రుల మధ్య స్నేహబంధమూ కాదు. 
శారీరక ప్రేమ అంతకంటె కాదు. ఎందుకంటె మైత్రి అనేది మనుష్యుల మీదికేకాక, 
అధోజీవులపై కరుణ చూపడంలో ఉంది. మధుర మైత్రి అన్నిరకాల సౌభ్రాతృత్వాన్ని 
అధిగమిస్తుంది. అరమరికలు లేనిది, హద్దులు లేనిది. తనను చంపాలనుకొన్నవారిపై 
కూడ బుద్దుడు మైత్రి కురిపించాడు. అది పారమెరుగని మైత్రి. 


బుద్ధుడంటాడు: ద్వేషం ద్వేషాన్ని హరించదు. ప్రేమద్వారానే అంతర్జిత 
మవుతుంది (ధమ్మపద, 5.) “బందిపోట్లు నీ అవయవాలను రెండువైపుల పిడులున్న 
రంపంతో కోసివేస్తే, నీ హృదయమప్పుడే ద్వేష పూరితమైతే, నీవు నా బోధను 
పాటించినట్లు కాదు.” అన్నాడు బుద్ధుడు. 
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కరుణ 

కరుణ మానవుని ఉదాత్తీకరించే రెండో శీలం. ఇతరులు కష్టాలలో ఉన్నప్పుడు 
మంచివారి గుండెలను కరిగించేది లేదా పరుల బాధలను తొలగించేది కరుణ. 
ఇతరుల బాధలను తొలగించడంలో కరుణాపూరితులు తమ ప్రాణాలనుసైతం 
అర్పిస్తారు. వ్యాఘి జాతకంలో రాకుమారుడు ఆకలిగొన్న పులికి, దాని పిల్లలకు 
తన శరీరాన్ని ఆహారంగా అర్చిస్తాడు. ఇది కరుణకు తార్మాణం. పేద, బిక్కి ఆర్హులు, 
రోగులు, నిస్సహాయులు, ఏకాంతులు, అనాథలు, క్రూరులు, ఆశ్రితులు, అశిక్షితులు 
- వీరు ఏ మత, కుల, జాతి, వర్గానికి చెందినా కరుణకు అర్జులే. “రోగులకు 
సేవచేస్తే నాకు సేవచేసినట్లే” అన్నాడు బుద్ధుడు. కరుణ దుఃఖ భాగులను 
కౌగిలించుకొంటే, వ్లైత్రి నర్వ ప్రాణులను - నుఖులైనా, దుఃఖులైనా 
కౌగిలించుకొంటుంది. 


ముదితా 

ముదితా మూడో శీలం. ఇది కేవలం అనుకంప కాదు. దాని ప్రత్యక్ష శత్రువైన 
ఈర్య్య, అసూయలను మట్టుబెట్టే సహానుభూతి లేదా సంతోషం, లేదా గుణ గ్రహణ 
సంతోషం. ముదిత ఇతరులకంటె గూడ తనకు సంబంధించింది. అది తనకు 
నాశంచేసే తనలోని ఈసును తొలగిస్తుంది. 


ముదిత ఈర్ష్యకు బద్ధశత్రువు. ఈర్వ్యాగ్రస్తులు ఇతరుల బెన్నత్యాన్ని చూసి 
కుళ్ళిపోతారు. వారిని అణచడానికి, క్రిందికి లాగడానికి వెనకాడరు. మంచివారిని 
చంపడానికి గూడ ఈర్వ్యాగ్రస్తులు వెనకాడరు - సోక్రటీజ్‌కు విషమిచ్చారు, క్రీస్తును 
శిలువ వేశారు, గాంధీని కాబ్చి చంపారు. 

మైత్రి, కరుణలను ఆచరించడం ముదితాచరణం కంటె తేలిక. ఎందుకంటె 
ముదితను ఆచరించడానికి వ్యక్తికి ప్రయత్నం, బలమైన సంకల్పం ఉండాలి. 
ఉపేక్ష 

ఇహ నాలుగోది ఉపేక్ష ఉపేక్ష అంటే పట్టీ పట్టునట్లు ఉండడం కాదు. దీని 
అర్థం ప్రతికూల అనుకూల పరిస్థితులను సమచిత్తంతో చూడడం. రాగద్వేషాలు, 
ఇష్టాఇష్టాలు, పక్షపాతం లేకుండా చూడడం, లాభ-నష్టాలు, కీర్తి-అపకీర్తులు, 
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ప్రశంస-నిందలు, బాధా-సుఖాలు - ఈ ఎనిమిది మానవుని విపరీతంగా ప్రభావితం 

చేస్తాయి. బుద్ధుడంటాడు: “అటువంటి ఒడుదుడుకుల జీవితంలో కదలని రాయిలా 

ఉన్నవాడు, పరిపూర్ణ సమచిత్తాన్ని ప్రదర్శించినవాడు జ్ఞాని.” (ధమ్మపద 1/5.) 
బుద్ధుని అవమానించినంతగా, ప్రశంసించినంతగా, మరే ఇతర ప్రవక్తనూ 


అవమాన ప్రశంసలకు గురి చేయ లేదు. ఆయన దూషణ భూషణలు - రెండింటిని 
సమంగానే చూశాడు. తిట్టినప్పుడు కుంగిపోలేదు. పొగడినప్పుడు పొంగిపోలేదు. 


మొదటి మూడు గుణాలకు వలెనే శత్రువు రాగం, పరోక్ష శత్రువు, కనికరం 
లేకపోవడం. ఉపేక్ష సుముఖతను విముఖతను విదనాడుతుంది. నిష్పక్షపాత ధోరణి 
దాని ముఖ్యలక్షణం. 


మైత్రి సర్వజీవులను, కరుణ బాధితులను, ముదితా వృద్ధిచెందేవారినీ, ఉపేక్ష 
మంచివారినీ-చెడ్డవారినీ, (ప్రేమించేవారినీ-పేమించనివారినీ, సంతోషం- 
అసంతోషకరమైన వారినీ పరివేష్టిస్తాయి. 


జీవితంలో దివ్యత్వాన్ని పొందాలనుకొన్నవాడు మనిషిలో నిద్రాణంగా ఉన్న 
నాలుగు గుణాలను నిత్యం అలవరచుకోవాలి. 
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ఇ. తెలుగు నేలపై 
జౌడ్ధావతిరణం - శ్రేవథ్యం 


బౌద్ధం ఆంధ్రలో ఎప్పుడు ప్రవేశించిందనే విషయం మీద ఎవరికీ ఎటువంటి 
సందేహమూ లేదు. అది బుద్ధుడు జీవించి ఉండగానే ఆంధ్రలో ప్రవేశించిందనడానికి 
బలమైన సాక్ష్యం ఉంది. ఆంధ్రదేశంలోని నేటి బోధన్‌ ప్రాంతం నాటి ములక 
ప్రాంతంలో గోదావరి ఒడ్డున అస్మకలో ఉంటున్న బ్రాహ్మణుడు బావరి, తన 
పదహారుమంది శిష్యులను బుద్ధునికి జ్ఞానోదయం అయిందో లేదో కనుక్కొని రమ్మన్న 
కథ, పాళీ సాహిత్యంలోకే అత్యంత ప్రాచీనమైన సుత్తనిపాతలో పారాయణ వర్గగా 
కనిపిస్తున్నది. ఇంకా భారతదేశాన్ని దర్శించిన చైనా యాత్రికుడు యువాన్‌ చాంగ్‌ 
అసలు బుద్ధుదే స్వయంగా (ఆం-తొ-లొ) ఆంధ్రకు వచ్చి ధర్మ బోధ చేశాదని 
పేర్ళొన్నాడు!. అయితే పాళీ త్రిపిటకాలలో నేను చూసినమేర బుద్ధుడు ఎప్పుడూ 
ఆంధ్రకు వచ్చినట్లు నాకు తగల లేదు. “అయినా భట్టిప్రోలు ప్రాంత ప్రజలకు 
బుద్ధుడు బాగా తెలుసు, పరిచితుడు, వారు బుద్ధుని చూశారు”, అని ప్రా. పోతుకూచి 
సుబ్రహ్మణ్యశాస్త్రి అంటున్నారు. శాస్త్రి ఏ ఆధారంతో చెప్పాడో మనకు తెలియదు. 
భట్టిప్రోలు శాసనంలో మాత్రం ఈ విషయం లేదు. టిబెట్‌ బౌద్ధ సంప్రదాయం 
ప్రకారం బుద్ధుడు స్వయంగా ఆంధ్రదేశంలోని ధాన్యకటకకు వచ్చి మూదోసారి 
ధర్మచక్ర ప్రవర్తనం చేశాడు. రెండోసారి ధర్మచక్రాన్ని రాజగ్భహలోని గృధ్రకూట 
పర్వతం మీద తిప్పాడంటారు. ఏది ఏమైనా, వీరి నమ్మకాలు ఎలా ఉన్నా పాళీ 
త్రిపిటకల ప్రకారం బుద్దుడు ధర్మచక్ర ప్రవర్తనం చేసింది ఒక్కసారే - అదీ కాశీ 
దగ్గర సారనాథ్‌లోనే. అయితే మూల తంత్రంలో ఇలా ఉంది: “గృధ్రకూటె యథాశాస్తాః 
ప్రజ్ఞా పారమితనయే, తథా మంత్రనయెప్రోక్త శ్రీధాన్యే ధర్మదేశన.” అంతేకాదు, 
బుద్ధుని సపరిచర్యకుడు, మిత్రుడు, ప్రధమ శిష్యుడూ అయిన, తొలిగా అర్హంత 





1 /216/5, &20. 14/619 01 ౫/6౧ 00400 11-౧.2౦9 
2. సుబ్రహ్మణ్య శాస్తి పోతుకూచి, “భట్టీపోలులో బుద్ధుడు' ఆంధ్రదేశ మాసపత్రిక, నవంబరు- 


1960. 
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అయిన కొందణ్ణను తెలుగు వాడన్నారు. అతడి అసలు పేరు కౌండిన్య. కొండణ్ఞ 
పేరు తెలుగు పేర్లకు దగ్గరగా ఉండడంతో, అతనిని తెలుగు వాణ్ణి చేశారు. 

బౌద్ధం తెలుగు నేలపై ఎప్పుడు కాలిడిందనేది తేదీలతోసహా చెప్పలేకపోయినా 
అది బుద్దుడు జీవించి ఉండగానే వచ్చిందనేది బావరి కథనుబట్టి తెలుస్తుంది'. 
సుత్తనిపాత (గ్రంథం సుత్తపిటక భాగమైన ఖుద్దకనికాయంలో భాగం. ఇందలి 
విషయాలను అశోకుని శిలా శాసనాలు గూడ ఉటంకిస్తాయి. 


బావరి బుద్ధుని కాలంలో ఆంధ్రలో గోదావరి నది ఒడ్డున ములక జనపదానికి 
దగ్గరలో ఉన్న అస్మక జనపదం (నేటి బోధన్‌)లో బావరి గోత్రజుడైన బ్రాహ్మణుడొకడు 
ఉంఛవృత్తి (పరిగ ఏరుకొని) మీద జీవిస్తున్నాడు. అప్పుడతని వయస్సు 120 
సంవత్సరాలు, త్రివేద పారంగతుడు. శాస్త్ర ఇతిహాసాలు చదివాడు. అతని దగ్గర 
500ల మంది వేదాలు చెప్పుకొంటున్నారు. నిజమైన ధర్మంలో పరిపూర్ణుడు. ఒకరోజు 
ఒక దేవత అతనితో, సర్వశక్తిమంతుడు, సర్వజ్ఞుడు, సమ్మాసంబుద్ధుడు అయిన 
తథాగతుడు (శ్రావస్తిలో ఉంటున్నాడని చెప్పింది. బావరి తన శిష్యులలో బాగా 
మెరుగైన 16 మంది శిష్యులను ఏరి, వారి శిష్యగణంతో సహా, ఏ సమ్మాసంబుద్దుని 
అవతరణం ఈ భూమిమీద అరుదుగా గాని జరగదో, అటువంటి సమ్మాసంబుద్దుని 
చూచి రమ్మని పంపాడు. ఈ పదహారు మంది కేవలం జ్ఞానులే కాదు, ధ్యానులుగూడ. 
వారు వెళ్ళి బుద్ధుని శ్రావస్తిలో కలిశారు. అతడు నిజంగా ముక్తిదాతే అని వారికి 
నమ్మకం కుదిరింది. వారు అక్కడికక్కడే అర్హంతలయ్యారు. 


వీరిలో అందరికంటె వృద్ధుడైన పింగియ మాత్రమే వెనకు తిరిగి వచ్చి బావరికి 
తన బౌద్ధానుభవాలను వివరించాడు. ఇది విన్న బావరిగూడ అర్హంత అయ్యాడు. 
మిగతా వారు శ్రావస్తిలోనే ఉండిపోయారు. బౌద్ధం ఆంధ్రలోకి ఇలా అడుగు బెట్టింది. 


బుద్ధుడు పింగియకు, మిగిలిన 15 మందికి ఏమి బోధించాడు? అనే 
విషయాలకోసం సుత్తనిపాత పారాయణ వర్ణ చూడండి". బౌద్ధ పాళీ సాహిత్యం 


1. బుద్ధుని సూత్ర సముచ్చయం (అనువాదం) - పాళి సుత్తనిపాత పద్యం 1019. 
2. సుత్తనిపాతను నేను 'బుద్ధుని సూత్ర సముచ్చయం' పేరుతో అనువదించాను. విషయాలను 


లోతుగ పరిశీలించదలచినవారు అందులోని పారాయణ వర్గను చూడవచ్చు. 
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తెలీవాహ నదీతీరాన ఆంధ్ర రట్టలో ములక, అన్మకజిన పదాలు ఉన్నట్లు 
పేర్కొంటున్నది. ఈ తెలీవాహనదిని కృష్ణానదిగా గుర్తించారు. ఆంధ్రనగరి, 
ధ్యానకటకలను బౌద్ధసాహిత్యం బహుధా పేర్కొంటున్నది. బుద్దుని శిష్యులలో 
అత్యంతంగా ప్రసిద్ధుడైన మహా కాత్యాయనుడు అస్మకరాజుకు ఉపసంపద ఇచ్చినట్లు 
విమానవత్తు వ్యాఖ్యానం పేర్కొంటున్నది. 

(శ్రావస్తిలో అంధవకవనం, రాజగ్భహలో అంధక వింద ఉన్నట్లు మహావగ్గ 
పేర్కొంటున్నది. బహుశ ఈ రెండు, ఆంధ్రులు అక్కడకు వెళ్ళినప్పుడు వారికి, అవి 
విశ్రాంతి గృహాలుగా ఉపయోగపడి ఉండవచ్చు. 


అశోకుడు వేయించిన ౫|| శిలాశాసనం అప్పటికే ఆంధ్రల ధర్మం (బౌద్ధ 
ధర్మం) అనుసరించబడుతున్నట్లు పేర్కొంటున్నది. ఈ మధ్యనే ధాన్యకటకలో 
బయటపడిన అశోక స్తంభ ఖండంపై ఉన్న రాత పై విషయాన్న ఎలపరుస్తున్నది. 

అమరావతిలో అశోక నిర్మితమని చెప్పబడుతున్న స్తూపం అశోక నిర్మితం 
కాదు. అది అంతకుముందే ఉంది. కాకపోతే అతడు, దానిని కొంతమేర పునరుద్ధరించి 
గ్రానైట్‌తో కంచె వేయించాడు. 


అమరావతి వాస్తు కళ, సాంచి, బోధ గయ కళకంటె పురాతనమైనదని, ఘోష్‌, 
సర్మారులు పేర్కొన్నారు. 

ఈ పై విషయాలనుబట్టి మనకు ఆంధ్రలో బౌద్ధం అశోకునికంటె ముందే 
ప్రవేశించి అక్కడ ఉందని తెలుస్తుంది. కాలూనడమైతే ఊనిందికాని, దానినిబట్టి 
అది పరివ్యాప్తమై జనజీవనాన్ని ఏకంగా ప్రభావితం చేసిందని చెప్పలేము. 


అశోకునికి ముందే ఆంధ్రలో బౌద్ధం కాలూనినా, అది బతికి బట్టకట్టి, జన 
జీవనాన్ని పరిమార్చింది అశోకుని రాకతోనే. ఆంధ్రలోని రాజ్యాలన్నీ అశోకుని 
మహా సామ్రాజ్యంలో అంతర్భాగాలుగా ఉన్న కారణాన, సామంతరాజులు చక్రవర్తిని 
గౌరవించి, ఆయన మన్ననలను పొందాలని ప్రయత్నిస్తుంటారు గనుక, చక్రవర్తికి 
ఇష్టమైంది బౌద్ధధర్మం గనుక, సామంతులుగూడ బౌద్ధధర్మాన్ని స్వీకరించి తమతమ 
ఏలుబడిలో ఉన్న ప్రాంతాలలో దానిని ప్రచలితం చేయడానికి శాయశక్తుల కృషిచేసి 
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ఉంటారనడంలో ఏమాత్రం శంక అవసరం లేదు. ఆ విధంగా అశోకుని కాలంలో 
బౌద్ధం ఆంధ్ర దేశంలో అలా విస్తరిల్లింది. ఆంధ్ర దేశంలోనే కాదు, అతడు బౌద్దాన్ని 
అంతర్జాతీయ స్థాయికి తీసుకెళ్ళాడు. అది పుట్టిన దేశం నుంచి ఆసియా దేశాలకు 
వ్యాపించింది. కొడుకు మహిందుడు, కూతురు సంఘమిత్రలను శ్రీలంక పంపి 
దానిని బౌద్ధదేశంగా మార్చివేశాడు. ధమ్మప్రచారంకోసం ధర్మదూతలను దేశదేశాలకు 
పంపాడు. “ఇధమ్‌ రాజవిష - ఆంధ్రా - ధర్మమనుసరన్తే - ఆంధ్రులు బౌద్ధ 
ధర్మాన్ని అనుసరిస్తున్నారనే విషయంతో ప్రభావితుడై, ఆంధ్రను ధమ్మ పద కేంద్రంగా 
చేసుకొంటే, తరువాత అది బౌద్ధ మత ప్రచారానికి ఎంతో ఉపకరిస్తుందని 
భావించాడు. 


అశోకుడు ధర్మాశోకుడై భిక్టు సంఘంలో ఐక్యత పట్టుకు రావడానికి, మొగ్గలి 
పుత్త తిస్స నేతృత్వంలో, అశోకుడు మూడో బౌద్ధ సంగీతిని ఏర్పాటు చేశాడు. బౌద్ధ 
ధర్మాన్ని చాటుతూ అనేక శిలాశాసనాలను వేయించాడు. భికులకోసం విహారాలను 
నిర్మించాడు. 


బౌద్భులందరిని ఏక త్రాటిపై నడపడానికి ఏర్పాటు చేసిన మూడో సంగతికి 
ఆంధ్ర బౌద్ధ శాఖలైన చైత్యక, పూర్వ, అపరశెలలు లాంటి 42 శాఖలకు ఆహ్వానం 
పంపినట్లు కథావత్తు పేర్కొంటుంది. కాని ఈ సంగీతి, అభిధమ్మ పిటకలాంటి 
మూడోపిటక రూపుదిద్దుకోవడానికి దారితీసినా, అది ఐక్యత కంటె అనైక్యతనే 
పెంచింది. సత్రవర్తన లేని భిక్థులను అభిశంసించడం జరిగింది. ధర్మ భేదకులైన 
వారందరిని వెలివేయడం జరిగింది. వీరిలో చాలమంది భిక్కులు మహా సాంఘికులు. 
ఈ విధంగా అభిశంసనకు గురైన భిక్టులు ఆంధ్రకు వలసవెళ్ళి ధరణికోట, నాగార్జున 
కొండలలో స్థిరపడి తమతమ సిద్ధాంతాలు ప్రచలితం చేసుకొన్నారు. 


మహావంశం అనే గ్రంథం అశోకుడు బుద్ధధాతువుల మీద 84000 స్టూపాలను 
దేశమంతట నిర్మించినట్లు పేర్కొంటున్నది. మన ఆంధ్రదేశంలో కనీసం రెండైనా 
బుద్ధ ధాతువులమీద నిర్మితమయ్యాయని చెప్పవచ్చు. అవి అమరావతి స్తూపం 
ఒకటైనా, రెండోది భట్టిప్రోలు స్తూపం. మంజుశ్రీ మూల కల్చం ఇలా అంటున్నది: 
“శ్రీధాన్యకటక చైత్యే జిన ధాతుర్ధరే భువి” అని. ఈ వాక్యాన్నిబట్టి మనకు 
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అర్ధమయ్యేదేమిటి? నేను వివరించనక్కరలేదు. అలాగే భట్టిప్రోలు స్తూపందగ్గర 
దొరికిన శాసనంలో 'బుద్ధ శరీరాణి నిక్షిప్తం” అని ఉన్నది. కనుక బుద్ధుని ధాతువుల 
మీద ఈ రెండు స్తూపాలు నిర్మితాలయ్యాయని నిస్సందేహంగా చెప్పవచ్చు. భట్టిప్రోలు 
స్తూపం క్రీస్తుపూర్వం 3౩వ శతాబ్దికి చెందినది. 

క్రీ.పూ. రెండో శతాబ్దం నుంచి క్రీ.శ. ఆరో శతాబ్ది వరకు ఆంధ్రదేశ చరిత్ర 
ఎగుడు దిగుడులు, అవకతవకలతో అలరారినా, బౌద్ధవ్యాప్తి మాత్రం గర్వించదగిన 
స్థాయిలోనే జరిగింది. దానికి పాక్ష్యంగా మనం ఇక్కడ తెలుగు గడ్డపై ఎక్కడ 
కాలువేసినా అక్కడ మన కాలికొక బౌద్ధక్షేత్రం తగులుతుంది. అటు కేంద్ర సర్కారు 
పురావస్తు శాఖవారుగాని, ఇటు ఆంధ్రప్రదేశ్‌ సర్మారు పురావస్తు శాఖవారుగాని 
వారు అధికారికంగా గుర్తించిన బౌద్ధక్షేత్రాల సంఖ్య 252కు దాటింది. ఈ మధ్య 
ఒక బెత్సాహిక పురావేత్త తన స్వంత పూనికతో దాదాపు అరడజను బౌద్ధక్షేత్రాలను 
కనుగొన్నాడు. ఇతడు తెనాలికి చెందిన కడియాల వెంకటేశ్వరరావు. జనవరి 2012 
నుంచి దాదాపు 20 బౌద్ధ క్షేత్రాలను వెలికి తీశారు. ఎవరైనగాని ఈ బౌద్ధవ్యాప్తి 
ఆంధ్రదేశం ఉత్తర కొసన శాలిహుండం నుంచి దక్షిణాన ధూపాడు, రామతీర్థం 
వరకు, పశ్చిమాన జొన్నగిరి అడపూరు, నందలూరు వరకు, తూర్పున భట్టిప్రోలు 
వరకు జరిగింది. ఎక్కువగా తూర్పు తీరాన, కృష్ణా గోదావరి నదుల పరీవాహక 
ప్రదేశాలలో బౌద్ధక్షేత్రాలు వెలిశాయి. ఇక్కడ మనం ఆంధ్రదేశంలో త్రవ్వకాలలో 
వెలువడిన అన్ని బౌద్ధ స్థలాల గురించి చెప్పడం సాధ్యం కాదు. కాని వాటిల్లో కొన్ని 
ముఖ్యమైన వాటిని గురించి పేర్కొంటాను. శాలిహుండం, శంకరం, గుంటుపల్లి, 
రామతీర్థం, బావికొండ, చందవరం - ఇవన్నీ పల్లపు ప్రాంతాలను ఆక్రమించాయి. 
పాసిగామ్‌, కోటిలింగాల ఈ రెండు గోదావరి లోయలో ఉన్నాయి, ఇంక అమరావతి, 
గోలి, మంచికల్లు, గుమ్మడిదుర్రు, నాగార్జున కొండ మొదలైనవి కృష్ణ లోయను 
ఆక్రమించాయి. ఇంక కళింగపట్నం, పావురాలకొండ, బావికొండ, తొట్లకొండ, 
గోపాలపట్నం, చినగంజామ్‌, కనుపర్తి ఇవి ఆంధ్రప్రదేశ్‌ తూర్పు తీర ప్రాంతంలో 
ఉన్నాయి. 

చెప్పాలంటే ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ఇద్దరి నుంచి అద్దరికి అంతట అసంఖ్యాక 
బౌద్ధక్షేత్రాలున్నాయి. బహుశ మనదేశంలో, ఏ ఇతర రాష్ట్రంలో లేనన్ని బౌద్ధ 
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అవశేషాలున్న స్థలాలు ఆంధ్రలో ఉన్నాయి. బుద్ధుడు పుట్టి, చారిక చేసిన బీహార్‌ 
ఉత్తరప్రదేశ్‌లలోగూడ ఇన్ని బౌద్ధక్షేత్రాలు లేవు. 


కె.ఆర్‌. సుబ్రహ్మణ్యం అనే గొప్ప పురావేత్త ఆంధ్రలో ఎన్నో తవ్వకాలు జరిపి, 
ఎన్నో బౌద్ధక్షేత్రాలు కనుగొన్న ఆయన చెప్పిన మాట ఇది: ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధం 
అత్యంత ప్రబలంగా ఉంది.”!6 [00% 01౪/010%, 106 [౧06014 041146 ౪/49 


౧6౫/౧ 20౧౮6 116 ౧|106410౪/0100 4౧౮6౧4 0౮1146 ౪/29 660 ౪/29 8640606156." 


ఒక మతం కాని, ఉద్యమంగాని, సంస్మరణగాని బ్రతికి బట్టకట్టాలంటే 
విజయవంతం కావాలంటే, ఏ రాజాశయమో ప్రభుత్వాశయమో, లేదా సమాజంలో 
ఏదో ఒక బల సంపన్న వర్గ ఆశ్రయమో అవసరం. కాని బౌద్దానికి సంబంధించి, 
ఆరోజుల్లో ఏ ఒకరో ఇద్దరో రాజులు నుంచి తప్ప సహకారం అందలేదు. 
రాజులనుంచి సహకారం రాకపోయినా, రాజాంతఃపుర స్తీలనుంచి బాగా బౌద్ధానికి 
సహకారం అందింది. రాణులు, రాజుల సోదరీమణులు బౌద్ధవిహారాలకు బౌద్ధ 
స్తూపాలకు, బౌద్ధ కళా ఖండాలకు ఇతోధికంగా సహాయం అందించారు. ఆంధ్రలో 
బౌద్దాన్ని అధికంగా ఆదరించినవారు వణిజులు, వృత్తి పనివారలు. ఇలా రాజులుకాక, 
సామాన్య జనాళి బౌద్ధానికి దోహదం చేయడంవల్లనేమో అది ఇతర మతాలకంటె 
ప్రాశస్త్యం వహించింది. ప్రజా జీవితాన్ని మార్చివేసింది. 


బౌద్ధం ఒక నాగరకత మతం, అది ఎక్కడ కాలిడిన, తన స్వస్వరూపాన్ని 
పోగొట్టుకోకుండ, తన ప్రభావాన్ని స్థానిక సంస్కృతిపై ప్రసరించి, దానిని నాగరీకం 
చేస్తుంది. బౌద్ధం ఆంధ్రలో ప్రవేశించే నాటికి ఆంధ్రజనం అర్ధ బార్బ్చరికులుగానే 
ఉన్నారు. వారి జీవన విధానానికి బౌద్ధం తన రుచి, రంగు, వాసనలను అద్ది ఆంధ్ర 
సంస్కృతినే మార్చివేసింది. అది ప్రజల మతమైంది. క్రీ.పూ. ౩వ శతాబ్దినుంచి 
క్రీ.శ. 7వ శతాబ్ది వరకు దాదాపు వేయి సంవత్సరాలు ఆంధ్రలో రాజ్యం ఏలింది. 
ప్రజల జీవితాన్ని తీర్చిదిద్దింది. అందుకేనేమో నేటికి బౌద్ధ నాగరకతా లక్షణాలైన 
స్వేచ్చ, బహిరంగ బాహాట మనస్తత్వం అంటే దాపరికంలేనితనం మనకు 
వారసత్వంగా వచ్చాయనిపిస్తుంది. 
1. గగ. 8400/200%2420/4%: 8666015 ౧6౧౫41౧5 1౧ ఉగ౧౦౧[4 (225 4.0. 10 610 

గీ.౦.) శి౧0౧/& ౮౧|/6510/ 1932. ౧. 29. 
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అశోకుని తరవాత ఆంధ్రనేలిన రాజులలో మొదటివాడు శిముఖ, బౌద్దాన్ని 
నిరాదరణకు గురిచేయలేదు. ఆ తరవాత వచ్చిన కన్హ లేదా కృష్ణ, నాసిక్‌ శాసనం 
ప్రకారం బౌద్ధం అంటే చాల అభిమానంగా ఉన్నాడు*. తరవాత వచ్చిన శాతవాహన 
రాజులంతా (బ్రాహ్మణ మత పక్షప్రాతులే. అంతెందుకు ఈ వంశంలోని గౌతమీ 
పుత్ర శాతకర్ణి “ఏకబ్రాహ్మణుడ'నే బిరుదాన్ని కలిగి ఉన్నాడు. వర్ణసంకరం కాకుండ 
నిలువరించాడు. కాని ఇతడూ, ఇతడి పుత్రుడు, కొన్ని రాజకీయ కారణాలవల్ల 
బౌద్ధానికి దానాలు చేశారు. మొత్తంమీద వీరు బ్రాహ్మణ మతాన్ని వర్ణవ్యవస్థను, 
యజ్ఞయాగాదులను పెంచి పోషించారు. అయితే ఆర్యనాగార్జునుడు యజ్ఞశ్రీని 
బౌద్ధానికి సహనం చూపమని, ఆయన రాసిన 'రత్నావళి' అనే గ్రంథం ద్వారా 
అర్థించినట్లు కనిపిస్తుంది. 


రాజులు కాకపోయినా రాచస్తీలు బౌద్దానికి దోహదం చేశారు. గౌతమీ బాలశ్రీ 
తన పుత్రుడు శాతకర్ణిపై, మనుమడు పులుమావి పై ఎంతో ప్రభావాన్ని చూపింది. 
ఈమె బౌద్దాభిమాని. వీరు ముగ్గురు బౌద్దానికి చేసిన దానాల గురించి నాసిక్‌ 
శాసనం పేర్కొంటున్నది. 


దాదాపు ఇక్ష్వాకు రాచప్రీలంతా బౌద్ధానికి దానధర్మాలు చేయడంలో పోటీపడ్డారు. 
వీరిలో ముఖ్య దాత చాంతమూలుని సోదరి శాంతిశ్రీ. శ్రీ పర్వత మహా చైత్యానికి 
ఈమె మరమత్తులు చేయించి పునర్నిర్మించింది. వీర పురుష దత్తుని భార్య, 
ఉజ్జయిని రాకుమారి అయిన రుద్ర భట్టారిక బౌద్ధానికి ఎన్నో దానాలు చేసింది". 
శ్రీ పర్వతం మీద ఒక చైత్యాన్నే నిర్మించింది. కుసినార, గాంధార, సీన, యవన, 
తామ్రపర్ణి మొదలైన ప్రదేశాలనుంచి వచ్చిన భిక్షువులు ఇక్కడ ఉందేవారు. 

విష్ణుకుండిన వంశానికి చెందిన గోవిందవర్మ భార్య పరమ మహాదేవి లేదా 
పరమ భట్టారిక మహాదేవి ఆంధ్ర బౌడ్దానికి ఎంతో సేవ చేసింది. విహారాన్ని 
కట్టించింది. ఇది ఇంద్రపాల నగరంలో ఉంది. దీని పేరు పరమ భట్టారికా విహార. 

రాజులు, రాణులు కంటె వణిజ ప్రముఖులు, మధ్య తరగతి జనం, వృత్తి పని 


వారలు ఎక్కువగా బౌద్దానికి దోహదం చేశారు. వీరివల్లనే బౌద్ధం జన జీవితంతో 
1. షీ[0౧&60100104] 586౧/అ/ 01 ౪/6518గ) 1౧614 1. ౧. 98. 





2. ౬018200102 1౧0102 ౫౫ [129206౧2గ0064 1౧501010౧9 8. 5% 8.6. 
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పెనవేసుకుపోయింది. లాంగ్‌మార్స్‌ ఇలా అంటున్నాడు: “బౌద్ధంలో చేరిన వారు 
ఎక్కువ మంది వ్యాపార వర్షానికి చెందినవారు. వారి సంపద వారికే కాక, వారి 
రాజులకు, నాగార్జున కొండ, అమరావతులలో కట్టిన విహారాలకు ఎక్కువగా 
ఉపయోగపడింది*.” 

వణిజులే కాదు, సామాన్యులు, పేదలుగూడ బౌద్ధానికి దానం చేశారు. అన్ని 
దానాలలోకి విధిక అనే పేరుగల చర్మకారుడు అమరావతి స్తూపానికి చేసిన దానాన్ని 
విస్మరించరాదు. అమరావతిలో బయటపడిన, బౌద్ధభిక్షువుల పూజలకోసం 
తయారించిన కంచు బుద్ధ ప్రతిమలను చూసిన టి.యన్‌. రామచంద్రన్‌, “దీనినిబట్టి 
ఆంధ్రలో బౌద్ధం ఎంతగా వ్యాపించిందో తెలుస్తుంది”, అన్నాడు. 


బౌద్ధం పేరుకు తగ్గట్టుగానే బుద్ధిజీవుల మతం. మరి ఇది సామాన్యులను 
ఎలా ఆకర్షించింది? బౌద్ధంలో బుద్ధి, మేధో సంబంధమైన విషయాలను భిక్షువులు, 
ఇతర మేధావులు చర్చిస్తుంటే, ఆ మతంలోని నీతి, ధర్మాచరణం, వర్ణరాహిత్యం 
సామాన్య జనులను ఆకర్షించింది. అంతేకాదు, కుల, వర్గ, వివక్షేలేని ఆ మతం 
సామాన్యునికి, అధో కులజులైనవారికి, తమను తాము అభివ్యక్తం చేసుకోవడానికి 
అవకాశం కల్పించింది. సామాన్యులను ఆకర్షించడానికి ముఖ్య కారణం ఇదే. 


1. [160015 01 4ఉ[0౧4&60103104! 860౧/అ/ 0 1౧614. 110.54. ౧.6. 
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త. తెలుగుల బోర్థం 


ఈ ్రకరణానికి తెలుగుల బౌద్ధం అని పేరు పెట్టడంలో విశేషం ఉంది. 
అదేమిటి అంటే బుద్ధుడు ప్రతిపాదించిన మూల బౌద్ధం, తెలుగు నేల మీద తెలుగు 
సంస్కృతిలో చర్య ప్రతిచర్య జరిపి, దాని స్వభావాన్ని పూర్తిగా మార్చుకోకపోయినా, 
చాలవరకు నూతనత్వాన్ని అందుకొని, నూతన పుంతలను తొక్కింది. మూల 
బౌద్ధంకంటె ఆంధ్ర బౌద్ధం అనేక విషయాలలో భిన్నం, కొన్నిచోట్ల వైరుధ్యం అని 
చెప్పిదగిన రీతిలో రూపు రేఖలను సంతరించుకొంది. 


పింగియతో ఆంధ్రదేశంలో అవతరించిన బౌద్ధ స్వరూపం తరవాత కాలక్రమేణ 
వచ్చిన సైద్ధాంతిక, వినయ భేదాల వల్ల ఏర్పడిన సంప్రదాయాలు, చీలికలవల్ల 
ఎంతగానో మార్పుకు లోనైంది. ఇలా వచ్చిన చీలికలు, తేడాలతో సహా వివిధ 
బౌద్ధశాఖలు ఆంధ్రదేశానికి వచ్చాయి. బౌద్ధం నాగరీకరణ మతం. అది ఎక్కడ 
కాలిడితే ఆ సంస్కృతిని అది మార్చివేస్తుంది. తాను స్వరూపాన్ని కోల్పోకుండ 
పరివర్తితమవుతుంది. ఫలితంగా ఆంధ్రలో ప్రవేశించిన బౌద్ధం, పూర్తిగా తనదైన 
స్వభావాన్ని కోల్పోకుండానే, కొంతవరకు మారి “ఆంధ్ర బౌద్ధం” లేదా 'తెలుగు 


బౌద్ధం? అయింది. 


బౌద్ధం బుద్ధుని తరవాత కొద్ది కాలంలోనే 'సంఘ ఖేదానికి' (90019[౧)కు 
గురైంది. కాలంలో వచ్చే సామాజిక మార్పులతో, నూతన గురువుల, ఆచార్యుల, 
సంస్కర్తల అవతరణంతో ఏ మతమైనా మార్పులకు లోనుకాక తప్పదు. దీనికి 
బౌద్ధం మినహాయింపు (౬5౫06010[)కాదు. 


మొదట్లో బౌద్ధంలో 18 సమయాలు (500019) ఉండేవి. అవి కాలాంతరంలో 


382 శాఖలుగా చీలాయి. 


ఇటువంటి చీలికలకు తావు లేకుండా చేయాలనే ఉద్దేశంతో, “బుద్ధుడు 
వాస్తవంగా ఏమి చెప్పాడు?” అనే దానిని నిర్ధారించడానికి బౌద్ధం చరిత్రలో తొమ్మిది 
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సంగీతు (కలిసి పాడుకోవడం = 006౧0॥ = కలసి సమాలోచన చేయడం)లు 
జరిగాయి. వీటిని పూర్తిగా ఇక్కడ వివరించడం కుదరదు గనుక వాటిని ఒక పట్టిక 
రూపంలో ఇస్తాను. వీటిలో మొదటి సంగీతి బుద్ధుని మరణానంతరం 100 రోజులకే 
జరిగింది. ఆనందుడు ఎప్పుడూ బుద్దుని వెంటే ఉందే వాడు గనుక, ఈ సంగీతిలో, 
బుద్ధుడు చెప్పిన ప్రతి విషయాన్ని ఆనందుని చేత పునరుచ్చరింపజేశారు. దానికి, 
వినయంమీద అధికారం ఉన్న బుద్ధుని చిన్ననాటి మిత్రుడు, మంగలి ఉపాలి 
మహాకాశ్యప నేతృత్వంలో దీనిని జరిపించారు. 











సంవత్సరం పాల్గొన్న ముఖ్యులు చర్చించిన అంశాలు 
1రా 4838. 8:0.5౬. ఐదువందలమంది ధర్మ, వినయాల 
అర్హంతలు, కాశ్యప, వినిశ్చీకరణం 
ఉపాలి, ఆనంద 
2.వై 383 8.0.౬. | ఏడువందల మంది పది ఆచరణలు 
భిక్ధులు యశ, వృజిపుత్ర | (దశ వళ్తూని) వివాదం 
3. పాటలిపుత్ర 1 | 267/346 భావి స్థవిరులు మహాదేవుని 
భావి మహాసాంఘికులు సిద్ధాంతాలు 
4. పాటలీపుత్ర 11 247 8.0.౬ | అశోక, మొగ్గలిపుత్త తిస్స | సంప్రదాయం చర్చ 
కథావత్థు రచన 


5. అనూరధపురం | 25 8.0.౬ రాజు వట్టగామని త్రిపిటక స్థిరీకరణ 
మహావిహార భిక్టులు (పాళీలో) 
6. గాంధార ౮100 0.౬ | రాజు కనిష్క వసుమిత్ర, సైద్ధాంతిక చర్చ 
లేదా కాళ్ళీర్‌ 499 మంది పండితులు మహావస్తు రచన 
7. లాసా 792-794 0.౬ కమలశీల ఆకస్మిక, క్రమ 
హ్వ-షన్‌ (మహాయాన్‌) | నిర్వాణాల పై చర్చ 
8. మాండలే 1871 0.౬ | రాజు మిందన్‌ మిన్‌ పాళీ గ్రంథాల 
పునస్సమీక్ష 
9. రంగూన్‌ 1954 0.౬ | ఊనూ (అప్పటి ప్రధాని) 
త్రిపిటక ఆసియా బౌద్ధభిక్షువులు సంగామనం 


రెండో సంగీతి నుంచే చీలికకు అంకురార్పణం జరిగింది. వైశాలి వృజిపుత్రక 
భిక్షువులు, బిక్థునియమాలను అతిచరిస్తున్నారని యశుడనే భికువు ఆరోపించగా 





జగ్భహ 
శాలి 
ఆళ్ళ 
రం 
ఆర్య 
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భిక్టు సంఘం అతనిపై కోపించి “ప్రతి సంహరణీయ కర్మ” (క్షమా భిక్ష వేడడం) 
అనే శిక్షను విధించారు. అతడు మళ్ళీ అదే నేరారోపణ చేశాడు. అతనికి ఈసారి 
సంఘం “ఉతేపణీయ” (వెలివేత) శిక్ష విధించింది. ఇతడు చీలి సంఘం పెట్టుకొన్నాడు. 

పాటలీపుత్రలో రెండు సంగీతులు జరిగాయి. ఒకటి మహా నందుడు లేదా 
కాలాశోకుని కాలంలో. ఈ సంగీతిలో కుక్కుటారామానికి చెందిన మహా దేవుడనే 
మధుర బ్రాహ్మణుడు భిక్టు, అర్హంత లక్షణాలను విమర్శించాడు. ఇక్కడే బౌద్ధం 
సంఘం నిలువునా చీలిపోయింది. విమర్శలకంగీకరించని కొద్దిమంది స్థవిరులుగా 
మిగిలి పోయారు. మిగతావారు మహా సాంఘికులయ్యారు. సంఖ్యలో అధికం గనుక 
మహా సాంఘికులయ్యారు. 


బౌద్ధంలో చీలికలు - శాఖలు 

బౌద్ధం ఈ విధంగా స్థవిర, మహాసాంఘికులుగా చీలి పొయ్యాక వీటినుంచి 
అనేక చిల్లర చిల్లర శాఖలు బయలుదేరాయి. అయితే ఈ ఉపశాఖలను ముఖ్యమైన 
రెండు శాఖల - స్థవిర, నుహా సాంఘికులతో ఎలా సమన్వయం చేయాలో తెలియదు. 
మహా సాంఘికుల నుంచి వఏకవ్యావహారిక, గోకులిక, చివరిగ చైతిక సమయాలు 
(30౧0019) వచ్చాయి. ఏకవ్యావహారిక నుంచి బహుశ లోకోత్తర సమయంవచ్చి 
ఉండవచ్చు. గోకులికల నుంచి బహుశ్ళతీయులు, ప్రజ్ఞాప్తివాదులు వచ్చారు. క్రీస్తు 
శకారంభంలో, కృష్ణ దిగువ భాగంలో చైతికులలో ఒక భాగమైనా స్థిరపడింది. వీరి 
నుంచి పూర్వశైలులు, అపరశైలులు, ఆ తరవాత కొద్దికాలానికి రాజగిరికలు వచ్చారు. 
ఈ నాలుగు నికాయాలను అంధక శాఖలన్నారు. అంధక పదాన్ని ఆంధ్రం నుంచి 
గ్రహించారు. వీరు క్రీ.శ. మొదటి శతాబ్దిలో ఉచ్చదశలో ఉన్నారు. 


స్థవిర శాఖ నుంచి క్రీ.శ. మూడో శతాబ్ది తరవాత వాత్సీపుత్రీయ అనే పేరుతో 
ఒక శాఖ చీలింది. ఈ శాఖ అశోకుని కాలంలో, “అవత్సపుత్రీయ స్థవిరుల” నుంచి, 
అంటే వాత్సీపుత్రీయ పుత్రులు విడిపోగా మిగిలిన స్థవిరుల నుంచి, సర్వాస్తి శాఖ 
పేరుతో మరో శాఖ చీలింది. ఈ చీలికకు కారణం “సర్వం అస్తి” (4|| ౬155) 
సర్వాస్తివాదుల సిద్ధాంతం. రెండో శతాబ్దంలో మిగిలిన సర్వాస్తి వాదులు 
విభాజ్యవాదులు (4&౧&|౫/915)గా తమపేరును మార్చుకొన్నారు. విభాజ్య వాదులు 
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అంటే విశ్లేషణను, విచక్షణను బోధించేవారు. తాము సర్వాస్తివాదుల కంటె భిన్నమని 
చూపించుకోవడానికి వీరు విభాజ్యవాదాన్ని స్వీకరించారు. ఇలా విభాజ్యులైన వీరు 
మళ్లీ “మహీశాసకులు”గా, “ధర్మగుప్తులూగా చీలిపోయారు. ఏ శతాబ్దంలోనో 
చెప్పలేము కాని వాత్సీ పుత్రీయుల నుంచి ధర్మోత్తరీయులు, భద్రయానీయులు, 
షణ్ణగారికులు, సమ్మతీయులుగా నాలుగు శాఖలు విడివడ్డాయి. భారతీయ బౌద్దులలో 
అతి ముఖ్యులు సమ్మతీయులు. ఆ తరవాత 'అవంతిక' 'కురుకుల్ల” సమయాలకు 
జన్మనిచ్చారు. మరో శాఖ సౌత్రాంతిక శాఖ. ఇది సర్వాస్తివాదుల నుంచి విడివడింది. 
ఈ శాఖను దార్వాంతిక సంక్రాంతి శాఖగా గుర్తించవచ్చు. 


కొంతమంది విభాజ్యవాదులు శ్రీలంకలోను, ఆంధ్రలోను స్థిరపడ్డారు. 
ఆంధ్రదేశంలోని మహీశాసకులతో వీరు సఖ్యతతోనే ఉన్నారు. బుద్దుడు చెప్పిన 
దానినే తామూ చెబుతున్నామని, తమ బోధను పాళీలో సాగించి తమను స్థవిరులుగా 


చెప్పుకొన్నారు. 


క్రీస్తు శకానికి కొంచెం ముందుగా అభయగిరి వాసినలు, మహా విహారుల 
నుంచి విడిపోయారు. నాలుగో శతాబ్దంలో జేతవనీయులు అవతరించారు. సర్వాస్తి 
నికాయాల నుంచి విభాజ్య నికాయులు ఏలిన వెంటనే సర్వాస్తి వాదులు విభాజ్య 
వాదులకు మధ్య రాజీ రూపమనదగిన “కాశ్యపీయులు” ఆ రెండింటి నుంచి దూరంగా 
వెళ్ళిపోయారు. 


హైమవతుల గురించి మనకు ఏమీ తెలియదు. వారిదంతా మార్శికంగా 
కనిపిస్తుంది. ఒక బృహత్సంస్కృత “వినయ పిటకితో మూల సర్వాస్తివాదులు 
ఆకస్మికంగా ఆవిర్భవించారు. వీరు అంతకు ముందరి సర్వాస్తివాదుల కంటె భిన్నులు. 
కాని వీరికి వారికి ముఖ్యమైన తేడా చెప్పడం కష్టం. ఇంతవరకు వర్ణించి అనేక 
బౌద్ద శాఖలను ఈ దిగువ పటంలో చూడవచ్చు: 


ఆంధ్ర బౌద్ధ శాఖలు - సిద్ధాంతాలు 
అంధకులు, చైత్యకులు ఒక్కరే. అంధకులకు చెందిన పూర్వ, అవర, ఉత్తర, 
హైమవతిక, రాజగిరిక, సిద్ద్ధార్ధిక, వైతుల్యత, హేతువాద సమయాలు (38000019) 
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ఏక వ్యావహారిక/లోకోత్తరవాదం 


-మహా సాంఘిక 
గోకులిక (కుక్కతిక)-- సల 
ప్రజ్ఞాప్తివాద 
చైతిక పూర్వతైల 
అపరశైల 
రాజగిరిక 
ధర్యోత్తరీయ న 
-హైమవతిక ళ్‌ సిద్ద్ధార్థిక 
హై భద్రయానీయ 
ఈ -వాత్సీపుత్ర నా ను 
స షణ్జగారిక కురుకుల్ల 
సర్హ 
గ్రే 
వ. [య వాసిన 
( [వయగయానన 
విభాజ్యవాద 
రవా జేతవనవాసిన 
క 
స్లవిర 


సర్వాస్తివాద తు 
మూలసర్వాస్తివాద 


అధిక భాగం ధాన్య కటక - అమరావతి, జగ్గయ్యపేట, నాగార్జునకొండ, గుంటూరు, 
కృష్ణా జిల్లాలలో వికసించాయి. అశోకుని పరివర్తించిన మొగ్గలిపుత్త తిస్స విరచితమైన 
కథావత్ళు అంధకులకు చెందిన 41 సిద్ధాంతాలను పేర్కొంటున్నది. అంతేకాదు 
పూర్వతశైలులకు చెందిన 33 సిద్ధాంతాలను పేర్కొంటున్నది. వీటి అన్నింటిని ఇక్కడ 
వివరంగా చర్చించడం కుదరదు. 
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అంధక సిద్దాంతం: అంధక నిద్దాంతం ముఖ్యంగా అనుసయాలకు 
(౧౦౦1/111639) చెందిన సిద్దాంతం. అనుసయాలంటే మనిషి అంతరంగంలో ఎక్కడో 
అతనికి తెలియకుండానే ఉన్న ప్రవృత్తులు. వీటిని మనం సిగ్మండ్‌'ప్రాయిడ్‌ చెప్పిన 
అచేతన అంశాలు (౮౧౦౦౧5౦10౪ 101099)తో సమమని చెప్పుకోవచ్చు. కాని 
అనుసయాలుగూడ, మనస్సు అధో లోకాలలో ఉన్న రాగబీజాలు (566069 ౦1 
౧౭55100) పరిస్థితులు అనుకూలించినప్పుడివి ఉపరితలానికి వచ్చి క్రియను 
పురికొలుపుతాయి. ఆ విధంగా ఇవి కర్మకు బాధ్యులవుతాయి. కర్మ లేక పోతే 
పునర్భవం ఉండదని మనకు తెలుసు. చివరకు మనం దీనిని ఇలా క్రోడీకరించవచ్చు: 
అనుసయాలు లేకపోతే కర్మ లేదు. కర్మ లేకపోతే పునర్భవం లేదు. అనుసయాలు 
అనుకూల పరిస్థితులలో ఉపరితలానికి వచ్చినప్పుడు అవి పర్యావస్థానాలు 
(౧6౧/461౧3 ౧౭౩9|0౧9) అవుతాయి. అప్పుడవి చేతసిక (1460141 11010౧9) 
అవుతాయి. అప్పుడవి అపరిశుద్ధాలు కావడంతో ఆధ్యాత్మిక ప్రగతిని నిరోధిస్తాయి. 
అనుసయాలు తగు సమయంలో ఉపరితలానికి వచ్చి ఉద్దీప్త్రమవుతాయి. ఈ అనుసయ 
సంచయమే ప్రపంచం ఏర్పడడానికి కారణం. అనుసయాలకు పర్యావస్థానాలకు 
తేడా ఏమిటంటే అనుసయాలు మానసికాలు కావు. పర్యావస్థానాలు మానసికాలు. 
ఇదే అంధక సిద్దాంత విశేష వ్యాఖ్యానం. 


బుద్దులు ఒకరికంటె ఒకరు భిన్నులు. బుద్ధుడు ధర్మాన్నే బోధిస్తాడు. ఆ ధర్మం 
తృష్ణ పరిహారార్థం. బౌద్ధ సూత్రాలు నీతార్థాలు కావు. నేయార్థాలూ కావు. బుద్ధుడు 
మోహరాగాదులను జయించి వాడు, ధాతువర పరిగమ్హిత (5606౧6 616౧6౧3)ను 
కలిగి ఉన్నవాడు. అంటే ధర్మధాతువును అస్తిత్వ సారాన్ని కలిగి ఉన్నవాడు. 


నాగార్జునకొండ, ఇంక ఆంధ్రలో ఇతర చోట్ల లభించిన శాసనాల ప్రకారం 
ఒకడు చేసిన దాన ధర్మాలవల్ల ఆర్జించిన పుణ్యాన్ని బంధుమిత్రులకు బదిలీ చేయవచ్చు 
అని అంధకులు భావించినట్లు తెలుస్తున్నది. అయిః నిర్వాణాన్ని బదిలీ చేయడం 
వీలు కాదు. ఇటువంటి భావన తరవాత బోధిసత్త భావనకు దారితీసింది. 


అయితే బుద్ధుడు ఎక్కడ పుణ్యం బదిలీ మాట చెప్పలేదు. ఎవరికి వారే ప్రయత్నం 
మీద ఆర్జించుకోవాలనీ, తథాగతుడు దారి మాత్రమే చూపుతాడనీ ఆయన చెప్పాడు. 
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వేతుల్యక లేక వైతుల్యక వాద: బుద్ధుడు ఆస్రవక్షయం చేసుకొన్నాడు గనుక 
అతనిని లోకోత్తరునిగా, సర్వ వ్యాపకునిగా ఈ వాదంగా పరిగణించింది. వీరి 
దృష్టిలో బుద్ధసంఘం, మార్గంకంటే వేరుగాదు. మార్గఫలాల కంటేను వేరుగాదు. 
సంఘానికి దానమిస్తే దాని వలన పుణ్యం కలుగుతుందంటే వీరు అంగీకరించరు. 


వీరిప్రకారం ఈ ప్రపంచంలో ప్రతిదీ శూన్యమే. ఇది తరవాత రాబోయే 
మాధ్యమికవాద శూన్యతను ఉందుగానే ఊహించింది. ఈ ప్రపంచంలో ప్రతిదీ 
శూన్యమైతే, ఒక భిక్టు స్త్రీతో లైంగిక సంబంధం పెట్టుకొన్నా తప్పులేదు. ఎందుకంటె 
ఈ సంబంధం గూడ శూన్యమేకదా అంటారు వీరు. ఇది అసంబంధ ్రేలాపన. 
బుద్దుడు ఎన్నడూ చెప్పని విషయం ఇది. 


హేతువాదం: ఈ లోక వ్యవహారాలలో కూరుకుపోయిన జనులకు, జ్ఞానం 
(1//15600)), శద్ధ (౯41%) ఉండడానికి వీలులేదు అంటుంది ఈ వాదం. 
పబ్బజితులకు మాత్రమే జ్ఞానం ఉంటుంది. సుఖాన్ని ఒకరి నుంచి మరొకరికి 
బదిలీ చేయవీలుంది. ఇటువంటి అభిప్రాయాలున్న వీరిని ఎలా హేతువాదులనాలో 
తెలియదు. బహుశ వీరి హేతువాదం మనం భావించే హేతువాదంకంటే 
భిన్నమనుకోవాలి. 


చైత్యకవాదం: చైత్యాలను పూజించేవారు చైత్యకులు. చైత్యాలను నిర్మించడం, 
వాటిని పూజించడం, వాటికి ప్రదక్షిణం చేయడం మొదలైన కార్యాలు 
నిర్వహించడంవల్ల పుణ్యం వస్తుందని వీరు నమ్ముతారు. స్వ-హితం, పర-హితం 
కోసం చేసిన వీరి పూజలవల్ల, చైత్యపూజలవల్ల బౌద్ధం ప్రజా బాహుళ్యంతో బాగా 
ప్రాచుర్యం పొందింది. చైత్యకులు అంధకులు ఒకరేనని చూశాము. దీని మూల 
పురుషుడు నలుగురు మహాదేవుళ్ళు ఉన్నారని భావించబడిన వారిలో ఒకడు. అయితే 
ఆ నలుగురిలో ఇతడు ఏ మహాదేవుడో మనం చెప్పలేము. కాని కొందరు అశోకుడు 
మహిష మండలానికి పంపిన మహదేవుడే అతడు అంటున్నారు. 


అమరావతి వైత్యకుల కేంద్రం అనడంలో ఎటువంటి సందేహం లేదు. టి.యస్‌. 
రామచంద్రన్‌ ప్రకారం, అమరావతి వద్ద సిర్మించిన చైత్యం లేదా మమా చైత్యాన్నిబట్టి 
వీరికి చైత్యకుల పేరు వచ్చింది. 
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మనకు లభించిన ఆధారాలనుబట్టి, కృష్ణలోయలో నివసించే యక్షులు, నాగులు 
అమరావతి చైత్యకవాదానికి మూలపురుషులు. చైత్యకులే తరవాత తరవాత 
శ్రెలసంయమాలుగా రూపొందాయి. వీరు పూర్వశైలులు, అపరశైలులు, ఉత్తరశైలులు, 
రాజగిరికలు. అమరావతి, నాగార్జున కొండలను ప్రాతిపదికగా చేసుకొని శైల 
సమయాలు పూర్వ, అపరశైలాలుగా రూపొందాయి. 


మాధ్యమకవాదం: మహాయానం కాలాంతరంలో మాధ్యమక వాదంగా, 
యోగాచార సిద్ధాంతంగా రూపాంతరం చెందింది. మధ్యమ మార్గాన్ని (మధ్యమ 
పతిపద్‌ను) నొక్కి చెప్పినవారు మాధ్యమకులు. అతి భోగాలు, అతిగా శరీరాన్ని 
ఎండగట్టుకోవడం - రెండూగూడ రెండు అంత్యాలే (౬౯౧౮9). రెండు అంత్యాలను 
కౌగిలించుకోరాదన్నాడు బుద్ధుడు. అలాగే అస్తి, నాస్తి, - ఈ రెండింటిలోను ఏ 
అంత్యాన్ని గ్రహించరాదన్నాడు ఆయన. బుద్దుని మధ్యేమార్డానికి, మాధ్యమక వాదుల 
మధ్యేమార్గానికి ఒకింత తేడా ఉంది. మాధ్యమక వాదం అటు అస్తిత్వాన్ని ఇటు 
అనస్తిత్వాన్ని అలాగే అటు శాశ్వతత్వాన్ని ఇటు అశాశ్వతత్వాన్ని అటు ఆత్మను, 
ఇటు అనాత్మను - వీటిల్లో ఏ ఒక అంత్యాన్ని అంగీకరించదు. అంటే ఇది ప్రపంచ 
వాస్తవికతావాస్తవికతలను అంగీకరించక సాపేక్షతను ప్రతిపాదిస్తుంది. బుద్ధుడు 
చెప్పిన మధ్యమ మార్గం నైతిక సంబంధమైతే, ఈ మాధ్యమిక వాదం అధిభౌతిక 
భావనను చెబుతుంది. 


మాధ్యమక వాద వ్యవస్థాపకుడు నాగార్జునుడు. ఇతడి ముఖ్య (గ్రంథం మూల 
మాధ్యమక కారికా - ఇది శూన్యత (1/016)ను ప్రతిపాదిస్తుంది. ఈ శూన్యత కేవలం 
(౦501416) పరమం. ఉపనిషత్తుల బ్రహ్మపదార్దానికి సదృశం. 


ప్రతీత్య సముత్పాదం అతడి శూన్యత. అసముత్సాదం (110౧-0గ81౧10%0) 
మాత్రమే ఉంది. అందుకని వాస్తవంలో శూన్యతయే మధ్యమార్గం. అంటే అది 
అస్తి, నాస్తిలను పరిహరిస్తుంది. శూన్యత వస్తువుల సాపేక్ష అస్తిత్వం. శూన్యం 
అంటే కేవలం ఏమీ లేకపోవడం కాదు, అభావం కాదు. సాపేక్ష సత్యం మాత్రమే 
- మాధ్యమక వాదం. శూన్యాన్ని కేంద్రంగా చేనుకొంది కనుక దాన్ని 
శూన్యవాదమనిగూడ అంటారు. 
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మహాయానం: క్రీస్తు శకం తొలి శతాబ్దాలలో బౌద్ధంలో వచ్చిన అనేక సమూల 
మార్పులు కారణంగా మహాయానం లేదా మహా వాహకం ఆవిర్భవించింది. ఇది 
థేరవాదం నుంచి వచ్చింది గనుక దీని మూలాలను మనం పాళీ మూలాలలో 
చూడవచ్చు. దీని పేరు మొదటిసారిగా క్రీ.పూ. ఒకటో శతాబ్దానికి చెందిన 
“అష్టసాహస్రిక సూత్రం”లో కనిపించింది. 


ఆంధ్రలో అయితే ఇది చైత్యక, మహా సాంఘిక సంప్రదాయాలనుంచి 


ఆవిర్భవించింది - దీని ముఖ్య లక్షణాలను ఇలా చెప్పవచ్చు; 


ే బుద్ధుడు చారిత్రక పురుషుడు కాడు (రూపకాయం కాదు), ఒక పరమ 
బుద్ధుడు లేదా ఆదిమ బుద్ధుడు నాయకుడుగా అనేకమంది బుద్ధులు ఉన్నారు. ఆది 
బుద్ధుడు సంభోగకాయుడు. భ్రమల నుంచి జనాన్ని తొలగించడానికి ఆయన అనేక 
రూపాలు దాలుస్తాడు. అందుకనే త్రికాయ సిద్ధాంతం (మూడు శరీరాలు) వెలువడింది. 


2. ప్రతి మనిషి బోదిసత్తుడుగా గాని, బుద్ధునిగాగాని ఎదగవచ్చు. బీజరూపంలో 
ప్రతిమనిషీ బుద్దుడే. 


3. ప్రపంచంలో అందరికీ మంచి చేయాలి. తన శీల సంపదతో ఆర్జించుకొన్న 
పుణ్యాన్ని ఇతరులకు బదిలీచేయాలి. 

4. బుద్ధప్రతిమ పూజాకర్మకాండ విసృతంగా చేయాలి. 

5. శూన్యతను అనత్తగా వ్యక్తీకరించే సిద్దాంతం దీనికి ముఖ్యమైంది. 


6. జీవం (1116) అంతా ఒకటే. అది అభివ్యక్తమయ్యే వివిధ రూపాలు 
సాపేక్షాలు. 

7. మహాయానం బుద్దుణ్ణి దేవుణ్ణి చేసింది. చైత్య పూజ నుంచే బుద్ధపూజ 
వచ్చింది. దానితో బుద్ధుడు దేవుడయ్యాడు. క్రీ.శ. 100-250ల మధ్య తొలి 
మహాయానం, నాగార్జునుని ప్రోద్బలంతో, బాగా వికసించింది. ఏడు, ఎనిమిది 


శతాబ్దాలు వచ్చేసరికి మహాయానం పరాకాష్ట చేరింది. 
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8. స్వర్గంలో జన్మించాలనే మామూలు మనిషికుండే కోర్కె మహాయానంలో 
వివిధ బుద్ధుల సుఖావతి దేశాలలో పుట్టాలనే కోర్మెగా మారింది. 


ఆసియా అంతట అధికంగా పూజింప బదేవాడు అవలోకితేశ్వరుడు. ఇతడు 
ఎంతో కరుణతో తన దృష్టులను సర్వజీవులపై సారిస్తాడు. 


ప్రజ్ఞా పారమిత, రత్నకూట, సుఖావతి: క్రీస్తు యుగారంభంలో ఆంధ్రదేశంలో 
ఒక కొత్త బౌద్ధ రూపం వెలిసిందని, దాని పేరు మహాయాన బౌద్ధమని చెప్పుకొన్నాము. 
దీని ప్రాథమికాంశాలన్నీ ప్రజ్ఞాపారమిత సాహిత్యంలో మనకు లభిస్తాయి. ఈ 
ప్రజ్ఞాపారమిత మూల [గ్రంథం అషస్టసాహస్రిక. ఇది క్రీ.పూ. ఒకటో శతాబ్దిలో 
రాయబడింది. మొదట్లో ప్రజ్ఞాపారమితను బహుశ దక్షిణా పథంలో ప్రాకృతిని మాటాడే 
నాగులు కూర్చి ఉండవచ్చు. ఆ తరవాత దీనిని, ధాన్యకటక - అమరావతి 
ప్రాంతంలోని పూర్వశైలులు, అపరశైలులు అధి-సృష్టి (7120806216) చేశారు. 


దీనినిబట్టి మనకు అర్థం అయ్యేది ఏమంటే, ధాన్యకటక - అమరావతి 
ప్రాంతానికి చెందిన అంధకుల (పూర్వశైలుల, అపరశైలుల, వెతుల్యకల) 
మూలాలనుంచి మహాయానం ఆవిర్భవించిందని తేలుతుంది. 


ఇహ రత్నకూట విషయానికి వస్తే, దీనికి సంబంధించిన 40 గ్రంథాలు ఇప్పుడు 
లభిస్తున్నాయి. వీటిలో కొన్ని సుఖావతి వ్యూహ, కాశ్యప పరివర్త, రాష్ట్రపాల పరిష్ఫచ్చ 
మొదలైనవి. ఒక శ్రీలంక గ్రంథం ప్రకారం రత్నకూట సాహిత్య నిర్మాతలు అంధకులు. 
రాష్ట్ర పాల పరిషృచ్చను పూర్వశైలులు కూర్చారు. అసలు మాధ్యమకవాదం మొత్తం 
రత్నకూట సమయం (30[000తో విపరీతంగా ప్రభావితమైంది. 


క్లుప్తంగా చెప్పాలంటే, 'ప్రజ్ఞాపారమిత తత్త్వం ప్రకారం, షట్పారమితలు (దాన, 
శీల, క్షాంతి, వీర్య, ధ్యాన, ప్రజ్ఞ) సాధించి, ఆవలి ఒద్దుకు చేరిన ఒకడు బోధి 
(౬౧|9౧160౧6౧0పొందుతాడు. ఈ షట్పారమితులలో ప్రజ్ఞ మార్గదర్శి. “నేత్రం” 
ప్రజ్ఞను కలిగినవాడు, ద్వంద్వంకాని అధిభౌతిక సత్యాన్ని (]/2౧906౧66014| ౪410) 
చూడగలడు. అది జనన మరణాలకు అతనిని అతీతుని చేస్తుంది. ఈ శూన్యతను 
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(5౫౧౪౧659) తథత (39600౧659)ను అన్నింటిలోను, అంతట చూడగలిగినవాడు 
ధర్మాలను యథాభూత దర్శనం చేయగలడు. తథతలో ద్వంద్వం ఉండదు. చలనం, 
కాలం, పరివర్తనం, విచక్షణ, అశుద్ధతలు ఉండవు. గమ్మత్తు ఏమిటంటే అన్ని 
వస్తువులు, పేరు పెట్టబడగల, నిర్వచించబడగల, వివక్షీకరించబడ గలిగినవిగానే 
కనిపిస్తాయి. ఇలా చూసినప్పుడు మరి 'తథత'యే ఉండదు. తథతను అఖిజ్జ ద్వారా 
మాత్రమే (గ్రహించ సాధ్యమవుతుంది. 'శూన్యత' ఆలోచనకు అందే వస్తువు కాదు. 
అస్తిత్వ మూలకాలు (00౧5116౧15 ౦1 6౫15918౧06) మాయ, కల, భ్రమ మాత్రమే. 
అలాగే నిర్వాణమూన్న్నూ వస్తువులన్నీ ఉంటాయి కాని అవీ ఉండనట్లే. అవి ఏక 
కాలమందే ఉంటాయి, ఉండవు (551 2౧6 ౧౦౧-6౫9 (యథా న సంవిద్యన్సే 
తథా సంవిద్యన్తే). 


ఈ విధంగా షట్పారమితులను సాథించిన, ప్రపంచాన్ని సాక్షాత్మరించుకొన్న 
బోధిసత్తుడు, తనను తనచుట్టూ ఉన్న ప్రపంచాన్ని శూన్యంగా చూస్తాడు. శూన్యంగా 
చూసిన అతడు ఈ ప్రపంచంలోని దుఃఖాన్ని ఛ్రమనూ చూడగలడు. అతడు కరుణా 
గర్భుడు. ప్రపంచంలోని జనులందరిని దుఃఖవిముక్తులను చేయడానికి అతడు 
అన్నిరకాల ఉపాయాలను (సాధనాలను) ఉపయోగిస్తాడు. అతదు ఇంక ఈ 
ప్రపంచంలోని జీవులన్నీ విముక్తం అయ్యేదాక తన విముక్తిని వాయిదా వేసుకొంటాడు. 


రత్నకూట దర్శనం మనం ప్రతిదానిని పర్యాలోచన తోను, విమర్శ నాత్మకంగాను 
చూడాలంటుంది. ఇది చెప్పేదీ మధ్యేమార్దాన్నే ఏ వస్తువునూ ఆత్మగా, అనాత్మగా, 
నిత్యంగా, అనిత్యంగా, శాశ్వతంగా, అశాశ్వతంగా చూడ రాదు. మధ్యన ఉంది 
మనం చూడ లేనిది, తాకలేనిది, అర్ధం చేసుకోలేనిది. ఇది నిజమైన మధ్యమ 
మార్గం. 


అమితాభ భక్తి సూత్రాన్ని గురించి సుఖావతి వ్యూహ సూత్ర ఎక్కువగా చెబుతూ 
ఉంటుంది. ఇది అంధకుల ముఖ్యరచన. నాగార్జునుడు అమితాభ భక్తుడు. 
అమితాభుని అనంతకరుణ సర్వజీవులను పరివేష్టించి తన శుద్ధదేశాని (౧౮6 
1౧6కి తీసుకు వెళ్తుంది. 
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క్రీ.శ. ఒకటో శతాబ్దంలోనే 'అంధ్ర మనస్సు” (4౧6012 ౧౧౧6) నాగుల, 
శైలుల, భిక్టుల దర్శనాల రూపంలో ఎదిగిన ఎత్తులనుచూస్తే ఎవరికైన 
ఆశ్చర్యంవేస్తుంది. ఈ 'ఆంధ్రమనస్సు” ప్రదర్శించిన తాత్విక పరిణతి అనన్యమైంది. 
అనుత్తరమైంది. వీటి ఆధారంగానే ఆచార్య నాగార్జునుడు తన సిద్ధాంతాలను 
రూపొందించుకొన్నాడంటే వేరే చెప్పవలసిన అవసరంలేదు. 
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5. ఆంభ్ర బోద్ధాచార్యులు 


ప్రవంచ దార్శనిక చిత్రంలో ఆంధ్ర బౌద్ధానికి ఒక విశిష్ట స్థానాన్ని 
సంతరింపచేసిన, ఆంధ్ర మనస్సు (ఉీ౧60[2 ౧౧|౧౦)కు ప్రతీకలైన ఏడుగురు ఆంధ్ర 
బౌద్దాచార్యులు ఉన్నారు. వీరు 1. ఆచార్య నాగార్జునుడు, 2. ఆర్యదేవుడు, ౩. 
బుద్ధపాలిత, 4. భవ్య లేదా భావ వివేకుడు, 5. బుద్ధఘోషుడు, 6. దిజ్నాగ, 7. 


ధర్మకీర్తులు. 


ఆర్య నాగార్జునుడు (క్రీ.శ. 150-250) 

బౌద్దాన్ని పూర్తిగా పరివర్తించి, శూన్యవాదాన్ని స్థాపించి, శూన్యాన్ని తీసుకుపోయి 
బ్రహ్మన్‌ సమీపంలో నిలబెట్టి, బౌడ్డాన్ని బ్రాహ్మణ మతం అంచున నిలబెట్టిన ఆచార్య 
నాగార్జునుడు బౌద్ధ చిత్రంలో, ఒక అనన్య స్థానాన్ని ఆక్రమించినా, ఆయా జీవిత 
విశేషాలు ఏమీ మనకు తెలియవు. ఆయనకు సంబంధించిన చారిత్రక ఆనవాళ్ళు 
ఏవీ మనకు లభ్యంకావడం లేదు. అందుకని ఆయన జీవితం చుట్టూ కాకమ్మ 
కథలూ కాకరకాయలూ అల్లుకొన్నాయి. అందుకని నాగార్జునుడు ఒకడుకాదు, 
ఇద్దరుకాదు, ముగ్గురుకాదు, నలుగురు అన్నారు. 


బౌద్ధ పరిణామ క్రమంలో నాగార్జునుడు అనన్య స్థానాన్ని ఆక్రమంచాదనడంలో 
ఎవరికీ సందేహం లేదు. ఒకరు ఆయన్ను బౌద్ధ అరిస్టాటిల్‌ అని, మాధ్యమక క్రీస్తు 
అని, మహాయాన సెయింట్‌ పాల్‌ అని అన్నారు. మేధోపరంగా అతడు అతి 
బలవంతుడు, నైతికంగా గూడ. థామస్‌ వాటర్స్‌ అతనిని అనంతర బౌద్దానికి 
చెందిన ఒక అద్భుతంగా, ఒక మార్శికునిగా వర్ణించాడు. 


ప్రాచీన బౌద్ధానికి నూతన అర్దాలు కల్పించి, ధ్యాన ఉపాయాలకు, పూజా 
విధానాలకు లోకోత్తర భావనలకు ప్రాపకం కల్పించినవాడు ఈయన. ఇతడి బౌద్ధం 
మధ్య ఆసియాలోకి చొచ్చుకుపోయింది. చైనా, కొరియా, టిబెట్‌, జపాన్‌ల జన 
జీవితంలో అంతర్భాగమైంది. జపాన్‌ మంగోలియాలలో ఇతడు రెండో బుద్దుడు. 
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ఇతనిని గురించి అన్నీ ప్రహేళికలే; అతడు ఎప్పుడు పుట్టాడు? ఏ వూరివాడు? 
చారిత్రక వ్యక్తియేనా? అతడు ఒకరా, ఇద్దరా, మువ్వురా, నలుగురా? నాగార్జునుడు 
అనే పేరు తలిదండ్రులు పెట్టిందేనా? ఆయన రాసిన గ్రంథాలెన్ని? అవి ఏవి? 
అసలితదు తెలుగువాడేనా? అయితే అతడు తెలుగులో ఎందుకు రాయలేదు? 
వీటన్నింటిని సమ(గ్రంగా చర్చించడానికి ఈ [గ్రంథ పరిమితి అనుమతించదు. 


అతడి జీవితం గురించి మనకు పెద్దగా తెలియకపోయినా, ఆయనచుట్టూ 
పుక్కిటి పురాణాలు అల్లుకొన్నాయి. అలాంటి వాటిలో ఒకటి అతడు అదృశ్య విద్యతో 
రాజాంతఃపురంచొచ్చి రాసక్రీడ జరిపాడని ఒక కథ, రాతిని బంగారంగా మార్చాడని 
మరొక కథ. సంజీవనీ రసాయనాన్ని తయారు చేశాడని, చెప్పులలో ఆకులు పెట్టుకొని 
ఎంత దూరం అయినా ఎరిగి వెళ్ళేవాడని మరొక కథ. 


ఇలాంటి కథలతో అసలు నాగార్జునుడు చారిత్రక పురుషుదేనా అనే 
అనుమానాన్ని కొందరు వ్యక్తం చేశారు. 14. 4/69! అనే అతడు నాగార్జునుని 


అస్తిత్వాన్నే శంకించి ఇలా అన్నాడు: "[102గ600& 1$ & ౧౬౧౫౪ ౦ & ౧౫౬౧ ౦1 
/౧౦౧) ౪/6 04౧౧౦ ౧౦91/61/ 94)౫/ 141 ౧6 ౧౬9 [6411)/ 6౫19160, 941] 16959 
141 ౧6 15 116 2౧0106! 01 16 ౪/0గ69 29010606 10 ౧|౧" (నాగార్జునడనే 


పేరుగల వ్యక్తిని గురించి మనం ఇద్దమిద్ధంగా ఏమీ చెప్పలేము. అతడికి ఆపాదితాలైన 
(గ్రంథాలన్నీ అతనివే అని అంతకంటె చెప్పలేము.) 


అయితే అంతమాత్రంచేత అతడు కాల్పనిక వ్యక్తి అని అనలేము. ఎందుకంటె 
దూరప్రాచ్య దేశాల బౌద్ధంమీది అతడి ప్రభావం కాదన రానిది. శిఖరాయ మాణమైన 
అతడు రాసిన మూల మాధ్యమక కారికా గ్రంథం అబద్ధం కాదు. ఆంధ్రదేశంలోని 
శ్రీపర్వతం నాగార్జున కొండగా మారడం కల్పనకాదు. ఈ కొండపై ఆయన ఒక 
శాతవాహన రాజుతో నిర్మించాడని చెప్పబడుతున్న ఐదు అంతస్తుల విహారాలు, 
(గ్రంథాలయం, విశ్వవిద్యాలయంలాంటి కట్టడాలు నేడు త్రవ్వకాలలో బయల్పడ్డాయి. 
వీటిని బట్టి అతడు వాస్తవంగా జీవించిన వ్యక్తేనని చెప్పవచ్చు. 


1. అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి: ఆచార్య నాగార్జునుడు, మిసిమి పబ్లికేషన్స్‌, 2007 చదవండి. 
2. 706 ౬16 01 ౧1492064౧4 1౧0౧ 1106120 2౧6 0౧1౧656 9064065 గీ51 14/80: 
[౯౧౧ ఉ౧౧11/65840/ 1/0140%6, ౬0000౧, 1923. ౧.421. 
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అతడి జీవిత చరిత్రలు లేదా ఆత్మకథల విషయానికివస్తే, మనకు లభించే 
నాగార్జునుని జీవిత కథ కుమార జీవుడు (344-413 &.0.) రచించింది. అతడు 
నిజంగా రాయలేదు. అతడు శిష్యులకు చెప్పగా వారు విని, ఆ తరవాత ఎప్పుడో 
రాశారు. చైనా భాషల్లో ఇది గ.౦0. 972లో అచ్చయింది. ఆ తరవాత రెండుసార్లు 
కొన్ని మార్పులతో అచ్చయింది. తరవాత కొరియాలో 11వ శతాబ్టిలోను తరవాత 
1289లో మలికూర్చుతో ప్రచురితమైంది. 


నాగార్జునుడు టిబెట్‌ మూలాల ప్రకారం భారతదేశం దక్షిణాపథంలో బ్రాహ్మణ 
కుటుంబంలో పుట్టాడు. ఆ మూలాల ప్రకారం పుట్టిన ఏడో సంవత్సరంలో 
మరణించవలని ఉన్నా రావుల భద్రుడు అతనికి నాలందా వద్శ 
“అమితాయుర్దారిణి”ని ఉపదేశించగా, మరణం నుంచి తప్పించుకొన్నాడు. కుమార 
జీవుడు దీనితో ఏకీభవించడు. కుమార జీవుని ప్రకారం, నాగార్జునుడు కామంతో 
కళ్ళు మూసుకుపోయి, అదృశ్య విద్యతో రాజాంతఃపుర ప్రీలను చెరచాడు. పట్టువడి 
కొద్దిలో తప్పించుకొన్నాడు. ఈ ఘటనతో దుఃఖానికి మూలకారణం కామం అని 
గ్రహించాడు. ఆ తరవాత భికవై బౌద్ధ గ్రంథాలను జెపోశన పట్టాడు. నాగార్జునుడే 
'ప్రజ్ఞాపారమిత సూత్రాలను (కుమార జీవుని వైపుల్య సూత్రాలు) సంపాదించాదని, 
ఇవి అతని జ్ఞాన దాహార్తిని తీర్చాయని అందరు అంటారు. మిగతా అన్ని కథలకంటె, 
కుమార జీవుడు చెప్పిన నాగార్జున జీవిత చరిత్ర ప్రాచీనమైనది. నాగార్జునుని 
మరణానంతరం 150 సంవత్సరాలకే అది గ్రథితమైంది. కొంతవరకు మనం దీనిని 
నమ్మవచ్చు. 

హూయాన్‌ తాంగ్‌ (696-664) ప్రఖ్యాత భారతదేశ యాత్రికుడు రికార్డులలో 
ఎనిమిది, పది ప్రకరణాలు నాగార్జునుని గురించి వివరాలు చెబుతాయి. కుమారజీవుని 
రచనకంటె వీటిని నమ్మడం మంచిది. 


1. అతడు ఎక్కడ పుట్టాడు? 


ట్‌ 


ఇతడు దక్షిణ భారతదేశంలో విదర్భలో పుట్టాడంటారు చాలమంది. వింటర్‌ 


నిట్ట్‌గూడ విదర్భేనంటాడు. చాలమంది అతడు పుట్టింది విదర్భకాదు, వేదలి 
అంటున్నారు. వేదలి, విదర్భ రెండూ ఒకటే అన్నారు కొంతమంది. వీటిమాట 
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ఎలా ఉన్నా అతడు పుట్టింది మాత్రం శాతవాహనుల రాజ్యంలో. శాతవాహనులు 
ఆంధ్ర రాజులనే మాటా నిజమే. అందుకని అతడు ఆంధ్ర దేశంలో పుట్టాడు. 
ఒకవేళ ఆంధ్రదేశంలో అతడు పుట్టలేదన్నా ఆంధ్రదేశం నడిబొడ్డున, అమరావతి, 
నాగార్జున కొండల ప్రాంతంలో తన క్రియాశీలక జీవితం గడిపాదనేది నిజం. 
ఎలాగంటే అమరావతి మహా స్తూప జీర్ణ ప్రాకారోద్ధరణ, శ్రీపర్వతం మీద ఆయన 
స్థాపించిన బౌద్ధవిహారాలు సాక్ష్యం పలుకుతున్నాయి. ఆంధ్రదేశంలో తన జీవిత 
చరమాంకాన్ని గడిపిన మాట నిజమే అయినా అతడు ఆంధ్ర దేశంలోనే పుట్టాడని 
చెప్పలేము. ఎక్కడో పుట్టి ఇక్కడకు వలస వచ్చి ఉండవచ్చు. 
ఆయన పుట్టాడని చెబుతున్న వేదలిని రుజువు చేయడానికి 


“దక్షిణాపథ వేదల్యాం భిక్టుః శ్రీమాన్‌ మహాయశాః । 

నాగాహ్వయః సనామ్నాతు స దస ద్వక్షదారకః ॥ 

అనే శ్లోకాన్ని డా. జి.వి. కృష్ణరావు ఆధారం చేసుకొన్నాడు. ఈ లంకావతార 
సూత్రంలో విదర్భ లేదు గనుక వేదలి ఉంది గనుక ఇదే అతని జన్మస్థలం అన్నారు. 


ఈ వేదలి ఎక్కడిది అనే విషయాన్ని చర్చిస్తూ ప్రసిద్ధ ఆంధ్ర చరిత్ర కారుడు 
8.5.[. హనుమంతరావు, తన "౧6|0100 10 4౧6/4" అనే గ్రంథంలో అమరావతి 
- నాగార్జున కొండల మధ్య 'వాదలి” అనే గ్రామం ఉంది. అదే వేదలి అని ఆయన 
తేల్చారు. 


పెరిగి పెద్దవాడయ్యేకొలది తను నేర్చిన వేదవిద్యలు సంతృప్తిని ఇవ్వకపోవడంతో, 
అతడు త్రిపిటకాధ్యయనాన్ని మూడునెలలలో పూర్తి చేశాడు. వీటితోను అతని దాహం 
తీరక ప్రజ్ఞాపారమిత, అవతంసక, సద్ధర్మ పుండరీకలను నాగలోకం నుంచి 
[గ్రహించాడంటారు. నాగలోకం అంటే కృష్ణానదీ ముఖద్వారం అని చరిత్రకారులు 
గుర్తించారు. అంతేకాదు, కృష్ణానదీ లోయకు చెందిన బౌద్ధశైల సంప్రదాయాలు 
ప్రజ్ఞాపారమితలు వికసింపజేశాయని మనం ఈ సందర్భంలో గుర్తుచేసుకోవాలి. 
అందుకని కృష్ణలోకయే నాగలోకం. 


[గ్రంథ విస్తర భీతితో నాగార్జునులెంతమంది? అనే ప్రశ్నను నేను ఇక్కడ 
చర్చించను. 
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నాగార్జునుని కాలం: నాగార్జునుడు &.0. 50-120ల మధ్య నివసించాదని 
వెంకటరమణన్‌, కలూపహనలు నిర్ణయించగా, సుబ్రహ్మణ్యన్‌ ఆధారంగా 4.0. 
150-250ల మధ్య కాలంవాదని, లామోట్‌ [.0. 243-300ల మధ్యవాదని 
నిర్ణయించారు. ఎవరు చెప్పినా గూడ అతడు [.0. 100కు ముందున్నాదనిగాని, 
శీ.0. 265 తరవాత ఉన్నాడనిగాని చెప్పడం లేదు. ఈ కాలం ఇంచుమించు 
శాతవాహనుల కాలానికి సరిపోతుంది. మరి శాతవాహన రాజులలో అతడు ఒకరికి 
సుహృల్లేఖ రాశాడు. ఆ రాజు ఎవరు? స్నేహితుడు శాతవాహనరాజు యజ్ఞశ్రీ 
శాతకర్ణియే అని, ఇతడు ౫.0. 175-204 ధాన్యకటకాన్ని కేంద్రంగా చేసుకొని 
పాలించాదని తెలుస్తుంది. 


నాగార్జునుని రచనలు: ఇతడు దాదాపు వంద గ్రంథాలకుపైనే రాశాడంటారు 
కాని అవి అన్నీ అతడు రాసినవి కావు. ఇతడు రాసినవన్నీ చెప్పబడుతున్న గ్రంథాలలో 
కొన్ని మాత్రమే ఆధికారిక విశ్వసనీయ అనువాదాలలో లభిస్తున్నాయి. మిగతావన్నీ 
చైనా, టిబెట్‌ అనువాదాలలో ఉన్నాయి. 


“మూల మాధ్యమిక కారికా' అనే (గ్రంథం అతని (గగ్రంథాలలోకెల్ల 
తలమానికమైంది. ఇదిగాక మరో [గ్రంథాలు ఖచ్చితంగా అతనివే అంటున్నారు 
లింట్టెగర్‌. అవి: 1. శూనతా సప్తతి 2. విగ్రహ వ్యావర్తని 3. వైదల్య ప్రకరణం 4. 
వ్యవహార సిద్ధి 5. యుక్తి సాహస్రికా 6. చతుస్తవ 7. రత్నావళి 8. ప్రతీత్య సముత్పాద 
హృదయకారికా 9. సూత్ర సముచ్చయ 10 బోధితత్త్వ వివరణ 11. సుహృల్లేఖ 
12. బోధిసంభార(క). ఇంక మిగతా (గ్రంథాల పేర్లు ఇవ్వడం గూడ ఇక్కడ 
సాధ్యపడదు. 

సామాన్య జనానికి ఉపదేశ ప్రయత్నంగా సుహృల్లేఖ, రత్నావళులను రాశాడు. 

మూల మాధ్యమక కారికా ప్రజ్ఞా నామ గ్రంథం తలమానికం. దీనిలో మొత్తం 
27 ప్రకరణాలు, స్తుతి పద్యాలతో కలిపి 450 శ్లోకాలు ఉన్నాయి. మూలమాధ్యమ 
కారికా సారాంశాన్ని ఈ ఒక్క వాక్యంలో చెప్పవచ్చు: పైకి కనిపించే ఈ ప్రపంచం 
వెనుక ఆధారంగా, పునాదిగా ఏదీ లేదు. ఈ ప్రపంచాన్ని మోసే స్వభావసారం 


(5960512012! 6996006) ఏదీ లేదు. 
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ఆచార్య నాగార్జునుని మధ్యమక వాద సారాన్ని ఇలా చెప్పవచ్చు: మనకు 
కనిపించే ఈ దృగ్విషయానికి (౧౧౦౧౦౧౫౪౧౪) స్వ-స్వభావం (961౧౭49) అంటూ 
ఏదీ లేదు. సారం (5556౧06) (స్వభావం) ఏదీ లేదు. ఈ దృగ్విషయానికి దాని 
పుట్టుక కారణాలైన హేతు ప్రత్యయాలకు దూరంగా, వెలువలగా, అంతర్గత, 
అంతఃసిద్ధ, స్వతంత్ర వాస్తవికత (౧6||) లేదు. 


బుద్ధుని ప్రకారం ఆధారపడనిది (1101 616౧9౧6౮6౧ ఏదీ వాస్తవం కాదు. 
అంటే దానికి అస్తిత్వం లేదు. అస్తిత్వం ఉన్న ప్రతిదీ మరోదానిపై ఆధారపడవలసిందే. 
దీని అర్ధం దేవుడు, ఆత్మలకు అస్తిత్వం లేదు. అయినా జనం మాత్రం ప్రపంచాన్ని 
ప్రపంచంలోని వస్తువుల పరస్పర ఆధారతను విశ్వసిస్తున్నారు. ఇలా దేవుడు, ఆత్మలు 
ఆధారంగా లేని, ప్రపంచాన్ని విశ్లేషించడానికి, కార్యకారణ సంబంధాలను, 
ఇంద్రియాలు, కర్మను, కాలాలను తన కారికాలలో ఉపయోగించాడు. ఈ విషయాల 
విశ్లేషణ తరవాత, బుద్దుని బోధలను, సమ్మాసంబుద్దుని స్వభావాన్ని ఆర్య అష్టాంగ 
మార్తాన్ని నిర్వాణాన్ని ప్రతీత్య సముత్పాదాన్ని మూల మాధ్యమిక కారికాలో 
పరామర్శించాడు. 


నాగార్జునుని శూన్యవాదం: నాగార్జునుడు శూన్యవాద ప్రతిపాదకుడు. ఈ 
సిద్ధాంతాన్ని బౌద్ధానికి అందించినవాడు అతదే. శూన్యం అంటే అర్ధం ఏమీ లేదని 
కాదు. ఆంగ్లంలో 1/016, కా0810655, (౧౦౪౧౧౫౧655 కాదు) శూన్యవాదాన్ని 
అనువదిస్తారు. వస్తువులకు అంటే ధర్మాలకు వాటికొక స్వభావం లేదు అనే అర్ధంలో 
ఈ పదాన్ని ఉపయోగించాడు. సర్వాస్తివాదులు వస్తువులకు స్వభావం ఉందంటే, 
ఈయన ఆ వస్తువులకు స్వభావం లేదు అన్నాడు. ఈ లేదనడానికి కావలసిన 
విషయాన్నంతా బుద్ధునినుంచే గ్రహించానన్నాడు నాగార్జునుడు. 


ప్రతీత్య సముత్పాదం చెప్పేది వస్తువులు ఏవీ స్వతంత్రంగా నిలబడలేవని. 
ఎందుకంటె, అవి హేతు ప్రత్యయాలనుంచి పుడతాయి. కారణం లేకుండ అవి 
నిలబడవు. అందుకని వాటికి స్వస్వభావం లేదు. బుద్ధుడు ప్రతీత్య సముత్సాదాన్ని 
చెప్పినా, “శూన్యం” అనే పదాన్ని ఉపయోగించలేదు. కారణం ఉంటే కార్యం 
ఉంటుంది. అది ఉంటే ఇది ఉంటుంది. అది లేకపోతే ఇది ఉండదు. అందుకని 
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వస్తువులన్నీ పరస్పరాధారాలే కానీ స్వతంత్రంగా నిలబడలేవు. ఇలా వస్తువులు 
ఒకదానిమీద ఒకటి ఆధారపడి ఉంటాయని బుద్దుడు చెప్పాదేగాని, అవి శూన్యాలని 
చెప్పలేదు. అవి పరస్పరాధారాలు గనుక అవి ఉన్నాయనడానికి, లేవనడానికి 
వీలులేదు. కనుక శూన్యపదంతో బుద్దుని మధ్యమ పదాన్ని వ్యాఖ్యానించి పెద్దగా 
సాధించింది ఏమీ లేదు. 


మాధ్యమిక తత్వాన్ని ఇలా క్లుప్తంగా చెప్పవచ్చు 
మొదటి ఆర్యసత్యం: దుఃఖం ఉంది, ప్రపంచం అనిత్యం. దీనిని మాధ్యమక 
పరంగా చెబితే సర్వధర్మాలు స్వభావరహితాలు. అవి ప్రత్యయితాలు, సాపేక్షాలు. 
పరస్పరాధారాలు - అని ఈ సత్యం చెబుతుంది. వీటినే శాశ్వతాలుగా, స్వభావ 
సహితాలుగా భావించి, వాటినే అంటిపెట్టుకోవడం వలన, అనివార్యంగా దుఃఖం 
ఉంటుంది. 


రెండో ఆర్య సత్యం: దుఃఖానికి కారణం ఉంది - ఈ కారణం ఏమిటంటే 
సాపేక్షాన్ని పరమమని, స్వభావ రపొతాన్ని న్వభావ నహితమని ఎంచి 
ఉపాదానాత్పలం కావడం. సర్వధర్మాల శూన్యతా సంబంధ అవిద్య, వాస్తవికతా 
వాస్తవికతల ([౧6౬| 2౧6 ౮౧/62) మధ్య మృషా (తికమక) - ఇవి దుఃఖానికి 
దారితీసే మూల దోషాలు. 


మూడో ఆర్యసత్యం: దుఃఖానికి అంతం ఉంది. శూన్యతయే శూన్యం కనుక, 
సాపేక్షత, ప్రత్యయిత (00౧61॥0[066౧659 = సంఖతత్వం)లు పరమాలు 
(కేవలాలుకావు గనుక, దుఃఖమూ పరమం కాదు. ప్రత్యయితాం (00౧6110060) 
ఇహలోక స్వభావం ప్రత్యయితం అయి ఉండగా, ఈ ప్రపంచం వినిశ్చితం చేసే 
తేడాలు భేదాలకు ఆవలగా దూరంగా పరమ సత్యం ఉంటుంది. అయినా పరమ 
సత్యం ఈ వినిశ్చిత (061801౧419) ప్రపంచానికి దూరంగా వేరుపడి ఉండదు. 
కాని వినిశ్చితం వాస్తవ స్వభావమే అది. అప్రత్యయిత వాస్తవికత, మనమూ ఇప్పటికీ 
ఒకటే అయి ఉన్నాము గనుక, ఈ సత్యాన్ని మనం గుర్తిస్తాము. అందుకని “మనం 
వేరే అయి ఉన్నాము,” అనే ఆలోచన నుంచి విముక్తులమై, అలా మనం దుఃఖానికి 


అంతం పలుకుతాము. 
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నాలుగో ఆర్యసత్యం: దుఃఖాన్ని అంతం చేసే, మార్గం ఉంది. ఈ మార్గం, 
సాపేక్షాన్ని పరమమని వేళ్ళాడే అవిద్యను నాశం చ్రస్టేడ్ర మధ్యమమార్గం. ఈ 
అంత్యానికో ఆ అంత్యానికో అంటిపెట్టుకొన్న దృష్టులు వైరుధ్యాలకు దారితీస్తాయి. 
ఈ వైరుధ్యాల ద్వారా మనం సర్వవస్తువుల శూన్యతను తెలుసుకొంటాము. 
అంతిమంగా శూన్యత, సాపేక్షలు పరమం (49501418)కావని చెప్పడం జరిగింది. 
ఇది అనిర్వచనీయ, అప్రత్యయిత వాస్తవికతను బహిర్గతం చేస్తుంది. ఇదే మన, 
సర్వ వస్తువుల పరమ స్వభావం. 

ప్రతిదీ పరస్పరాధారం: నాగార్జునుడు ప్రతీత్య సముత్పాద సిద్దాంతంలోకి పరస్పర 
ఆధారిత (1/41 ౮606౧౮౦6౧౦అ)ను చొప్పిస్తాడు. రెండో వస్తువుతో పోల్చినప్పుడే 
ఒక వస్తువు చిన్నదో పెద్దదో చెప్పగలం. ఒక వస్తువు దానికై అది పెద్దది కాదు, 
చిన్నదీ కాదు. రెండింటినీ పోల్చినప్పుడే పెద్దదో చిన్నదో చెప్పగలం. వాటికై వానికి 
పెద్ద, చిన్న స్వతంత్ర గుణాలు లేవు. ఇదే ప్రపంచంలోని అన్నింటికి వర్తిస్తుంది. ఏ 
వస్తువుకు స్వ-స్వభావం లేదు. అందుకని వస్తువులు భౌతికాలైనా, మానసికాలైనా, 
అవి శూన్యగర్భులే. స్వస్వభావం, సత్వం (86100) లేనప్పుడే అవి పుట్టగలవు. 

ఈ శూన్యతా భావన అవశ్యం అద్వయ (%౦0౧-66౦2|ఏ/౧ భావనకు దారి 
తీస్తుంది. అప్పుడు సంసార-నిర్వాణాలు రెండూ అద్వయాలే. ఎందుకంటే జంటలో, 
ద్వయంలో - ఏ వస్తువుకైనా సత్వం ఉండదు. రెందూ శూన్యాలే. 

బుద్ధుని మధ్యమ మార్గం అనుభవిక ప్రపంచంలోని ప్రతి విషయం ఇతర 
కారణాలతో నిబద్ధమై ఉంటుంది అనే “ఎరుకలో ఉంది. ఆ ఎరుకే నాగార్జునుని 
శూన్యతా ఎరుక. ఇది క్లుప్తంగా నాగార్జునుని శూన్యతావాదం. 


ఆర్యదేవుడు (0170-2270 4.0.) 
ఆర్యదేవుడు ఆచార్య నాగార్జుని శిష్యుడు. ఇతనికి అనేక నామాలున్నాయి. 
కాణదేవుడని (ఒంటి కంటివాడు), నీలనేత్రుడని, పింగళ చక్షుదని, కర్ణదిప అని 
ఇలా చాల పేర్లు ఉన్నాయి. ఈ పేర్లన్నీ అతనివో కావో గట్టిగా చెప్పలేము. 
నాగార్జునివలె, ఇతడూ ఒకరా ఇద్దరా అనే మీమాంస ఉంది. ఇద్దరు 
ఆర్యదేవులున్నారన్నారు చాలామంది. ఒకడు మహా తార్మికుడు, నాగార్జునుని 
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అంతేవాసీ అయితే, మరొకడు తాంత్రికుడు. ఇతడు 7-10 శతాబ్దుల మధ్యవాడు 
కావచ్చు. బహుశ ఎనిమిదో శతాబ్ది ఆరంభంలో జీవించి ఉండవచ్చు. చైనా గ్రంథాలు 
కేవలం మొదటి ఆర్య దేవుని గురించి మాత్రమే చెబితే, టిబెటన్‌ గ్రంథాలు ఆర్యదేవుని 
గురించి రాశాయి గాని ఇతడు ఏ ఆర్యదేవుడో తెలియదు. మొత్తం మీద ఆర్య 
దేవుని మీద వెలువడిన (గ్రంథాలలో అటు చరిత్ర, ఇటు పుక్కిటి పురాణం చోటు 


చేసుకున్నాయి. 


మన ఆర్యదేవుడు, నాగార్జునుని అంతేవాసి శ్రీలంక రాజకుమారుడు. 
రాచరికాన్ని పరిత్యజించి, భారతదేశ (దక్షిణ) పర్యటనకు వచ్చాడు. భారతదేశమంతా 
కలియదిరిగి, నాగార్జునుని పాటలీపుత్రంలో కలిశాడు. చరిత్రకారుడు తారానాథుని 
ప్రకారం ఇతడు ఒక స్త్రీకి నేత్ర దానం చేవాడు. ఈ స్త్రీ బౌద్ధేతర స్త్రీ. అందుకని 
కాణదేవుడు (ఒంటి కంటివాడు) అయ్యాడు. మరికొందరు ఇతనిని దక్షిణ భారతవాసి 
అని, ఆంధ్ర దేశానికి చెందినవాడని అంటారు. 


ఆర్యదేవుడు నాగార్జునుని శిష్యుడు అయిన కథ బహు ఆసక్తికరంగా ఉంటుంది. 
ఇతనిని శిష్యుడుగా అంగీకరించడానికి నాగార్జునుడు ఒక పరీక్ష పెట్టాడు. ఆ పరీక్ష 
బహు సూక్ష్మమైంది. క్షిష్టమైంది. 


నాగార్జునునితో చర్చలకోసం సెంకల నుంచి నాగార్జునుడున్న ఆరామానికి 
వచ్చాడు. వచ్చి తనను లోపలికి అనుమతించవలసిందిగా ద్వారపాలకుని కోరాడు. 
ఆ విషయం ద్వారపాలకుడు నాగార్జునునికి విన్నవించాడు. ఆర్యదేవుని ఖ్యాతి 
నాగార్జునుడు అంతకు ముందే విని ఉన్నాడు. అందుకని అతనిని పరీక్షించగోరి, 
ఒక పాత్ర నిండ నీరు నింపి, దానిని ద్వారపాలకునికి ఇచ్చి దేవకు చూపించమన్నాడు. 
ద్వారపాలకుడు ఆ నీరు నిండిన పాత్రను తీసుకొని దేవకు చూపాడు. దానిని 
సిన దేవ, ఒక క్షణం ఆలోచించి, ఏమీ మాటాడకుండా, ఒక సూదిని ఆ పాత్రలోకి 
వదిలాడు. సూది మునిగిపోయింది. ఆ పాత్రను అప్పుడు ద్వారపాలకుడు లోపలికి 
తీసుకువెళ్ళి నాగార్జునునికి చూపాడు. విషయం తెలుసుకొన్న నాగార్జునుడు ఆశ్చర్య 
చకితుడయ్యాడు. నాగార్జునుడు ఇలా అన్నాడు: “అతడు మహా జ్ఞాని. మర్మ గర్భ 
మూలాలను తెలుసుకోవడం దేవతల వంతైతే, రుషి అయిన వాడు వాటి అత్యల్ప 
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(సూక్ష్మ) పరిణామాలను వెతుకుతాడు. అటువంటి ప్రకర్ష ఉన్న ఆ రుషిని వెంటనే 
లోపల ప్రవేశపెట్టండి "ఏమిటి దీనికర్థం?” అని ద్వారపాలక శిష్యుడు ప్రశ్నించాడు. 
“నిశ్శబ్దమే వాగ్వెభవమా? వక్షృత్వమా?” నాగార్జునుడు వివరించాడు: "నిండు 
పాత్రలోని నీరునా సర్వజ్ఞతకు ప్రతీక. సూదిని జారవిడవడం, నా సర్వజ్ఞతను దేవ 
అర్థం చేసుకొన్నాడనడానికి సంకేతం. దేవ అప్పుడు బిడియం బిడియంగా లోపలికి 
వెళ్ళాడు. ఆ తరవాత తను వచ్చిన వనిని వివరించి, తనకు ఉపదేశం 
చేయవలసిందిగా అర్థించాడు. అప్పుడు నాగార్జునుడు, అతనితో "దేవా నీ మాట 
తీరు నడవడి నీ వంశానికి వైభవం తెచ్చేవిధంగా ఉంది. పాండిత్యంలో గనుక 
చూసినట్లయితే నీవు నీ సమకాలీనులకంటే ఉన్నత స్థాయిలో ఉన్నావు. నా పని 
అయిపోయింది. శరీరం శిథిలమైంది. అత్యంత సమర్భుడవైన నీవు నాకు దొరికావు. 
నీవు నా కార్యక్రమాలను కొనసాగించు. నా ఈ మతాన్ని ప్రచలితం చేయడానికి 
నేను నీ మీద ఆధారపడవచ్చు. ఇలా నా దగ్గరకు రా. బౌద్ధధర్మాలను 
చర్చించుకొందాం.” 


దేవ ఏదో ఒక విషయం మీద చర్చను లేవదీశాడు. అలా మాటాడుతూ 
నాగార్జునుని ముఖ పరివేషం చూసి తాను చెప్పేదానిని మరిచి పోయాడు. నోట 
మాట రాలేదు. అప్పుడు తనను తాను ఒక శిష్యుడుగా ప్రకటించుకొన్నాడు. 
నాగార్జునుడాతనిని అనునయించి, ఆ తరవాత నిజమైన బౌద్ధధర్మాలను బోధించాడు. 


దీనినిబట్టి మనకు అర్ధమయ్యేది, నాగార్జునుడు ఆర్యదేవుని తన వారసునిగా 
ప్రకటించాడు. ఇతడు మాధ్యమక తాత్వికులలో అగ్రగామి అయ్యాడు. ఇతడు అనేక 
(గంథాలను రచించాడు. ఇతడు రాసిన వాటిల్లో ముఖ్యమైనవి చతుశ్ళ్శతక, శతశాస్త్ర, 
అక్షరశతక చతుహస్తికలు. 


ఇతడి రచనలలోకెల్ల ప్రసిద్ధమైంది చతుశ్ళతక. ఇందులోని పదహారు 
ప్రకరణాలలో మొదటి ఎనిమిది మార్గాన్ని అనుసరించేవారికి. తరువాతి ఎనిమిది 
ప్రకరణాలు సర్వధర్మాల నిఃస్వభావాన్ని వఏవరించదానికి వినియోగితాలయ్యాయి. 


మరో గొప్ప రచయిత ధర్మోత్తరుడు, ఆర్యదేవుని శిష్యునిగా పరిగణించబడ్డాడు. 
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వసుబంధు అనే బౌద్ధ ప్రఖ్యాత రచయిత, ఆర్యదేవ విరచిత శతశ్శాస్త మీద వ్యాఖ్యానం 
రాశాడు. నాగార్జునునితోపాటు ఇతనినీ చైనా, జపానులలో అపారంగా గౌరవిస్తారు. 

సంప్రదాయం ప్రకారం ఇతడు భారతదేశమంతా పర్యటించి హీనయానులతో, 
ఇంక ఇతర మత గురువులతో వాదవివాదాలు జరిపి వారిని ఓడించాదని ప్రతీతి. 
ఇలా ఓటమి పాలైన గురువులలో, ఒక గురువు శిష్యుడు, బ్రాహ్మణ యువకుడు, 


ఇతనిని హత్య గావించాడు. 


బుద్ధపాలిత (0 470-540 4.౦.) 
నాలుగో శతాబ్ది అంత్యం ఐదో శతాబ్ది ఆరంభం మధ్యకాలంలో బుద్ధపాలితుడు 
రంగంమీదికి వచ్చేసరికి నూట ఏభై సంవత్సరాలపాటు మహాయాన పడకవేసింది. 
నళినాక్షదత్తు (0199102 ఉం6 ౧.385) ప్రకారం బుద్ధపాలిత దంతపురంలో పుట్టాడు. 
దంతపురాన్ని పలురకాలుగా గుర్తించారు. కాని అంతకంటె దంతపురిని కళింగపట్నం 
(కనింగ్‌హామ్‌ 106 షీగం[6౧1 8603/20%)/ 01 1౧612, గ౧.౩46)గా గుర్తించాడు. 
టిబెటన్‌ చరిత్రకారుడు తారానాథ్‌ ప్రకారం ఇతడు దక్షిణ భారతదేశం తంబిల 


జిల్లా హంసక్రీడలో జన్మించాడు. 


ఇతడు ప్రవ్రజ్య తీసుకొని, నాగార్జునుని కృతులను లోతుగా అధ్యయనం చేశాడు. 
ఇతని గురువు సంఘరక్షిత. కఠోర తపస్సు చేసి 'మంజుశ్రీ'ని దర్శించాడు. దంతపురి 
విహారంలో ఉంటూ అనేక ధర్మోపన్యాసాలు చేశాడు. నాగార్జున, ఆర్యదేవుల కృతుల 


మీద వ్యాఖ్యానాలు రాశాడు. 


ఇతడు ఆరో శతాబ్టివాడని చాలమంది అభిప్రాయం. యవాన్‌చాంగ్‌ ప్రకారం 
ఇతడు మలయగిరి (మంగళగిరి)వాసి. అయితే ఇతడు తన జీవితంలో అధిక భాగం 
ధాన్యకటకలో గడిపాడు. 


ఐదోశతాబ్బీ ఆరంభానికే మాధ్యమిక సంప్రదాయం ప్రాసంగిక, స్వాతంత్రిక 
అనే రెండు సమయాలు (50[001)గా చీలిపోయింది. ఈ రెండింటిలో ప్రాసంగిక 
పద్ధతి (౧౭64౦10౧ 26 4౦56/06౧)ని మొదటిగ ప్రవేశపెట్టినవాడు బుద్ధపాలిత. 
ప్రాసంగిక పద్ధతిలో తాము ఏ రకమైన ప్రతిజ్ఞా వాక్యాన్ని ప్రతిపాదించాడు. 








1. /10౧60012, ౧15$(00%/ 01 1౧06120 ౬161216416, 11, ౧౩57. 
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ఎదుటివాడు ప్రవేశపెట్టిన వాదాన్ని చివరకు అసంబద్ధం (495664) అని రుజువు 
చేయడం నాగార్జునుని మూల మాధ్యమక కారికం మీద వాఖ్యానాలు రాసిన ఎనిమిది 
మందిలో ఇతడు ఒకరు అని సంప్రదాయం పేర్కొంటున్నది. మిగతా ఏడుగురు 
ఆర్య నాగార్జునుడు, భావవివేకుడు, చంద్రకీర్తి దేవశర్మ, గుణమతి, స్థిరమతిలు. 
చివరి నలుగురు యోగా సంప్రదాయజ్ఞులు. 

మాధ్యమక (గ్రంథాల మీద ఇతడు రాసిన వ్యాఖ్యానాలలో ఒకటి మాత్రమే 
మిగిలింది. అది బుద్ధపాలిత మూల మాధ్యమకారికా వృత్తి. మూలమాధ్యమక 
కారికాలో ఉన్న 27 ప్రకరణాలననుసరించి ఇందులోనూ 27 ప్రకరణాలున్నాయి. 
చివరి ఐదు ప్రకరణాలు దాదాపు అకుతోభయ (నాగార్జున వ్యాఖ్యానం) 
ప్రజ్ఞాప్రదీపలోనివే. 

ఇతడు అనేక [గ్రంథాలు రాశాడు - మహాయాన కరతలరత్న్మ మాధ్యమక 
హృదయ తర్మ జ్వాల, ప్రజ్ఞా ప్రదీపలు కొన్ని. ఈ (గ్రంథాలలో అతడు మాధ్యమక 
వాదాన్ని బలపరుస్తూ రాశాడు. 

ఇతడు ఏమంటాడంటే మాధ్యమక విమర్శకులను ఓడించాలి, కాని ఎలా, 
తర్మాన్ని ఆశయించి కాదు. మాధ్యమక వాదాన్ని న్వతంథత్ర వాదాలతో 
బలపరుచుకోవాలి. అందుకని ఇతని వాదం స్వాతంత్రిక సమయం అయింది. 


భావ వివేక లేదా భవ్య (0 490-570 4.0.) 
మాధ్యమిక వాదంలో, ఆర్య నాగార్జునుని తరవాత తెలినిన రెండు 
సంప్రదాయాలలో రెండోదైన స్వాతంత్రిక సంప్రదాయానికి భావవివేకుడు నాయకుడు. 
ఇతడు “స్వతంత్ర అనుమాని (1౧666066౧1 10166౧09) పద్ధతిని అనుసరించాడు. 
వాస్తవికత ([౧6౭||ఏ౧ ఒకని అంతర్‌ ప్రజ్ఞ, ఆధ్యాత్మి పరిణత స్థాయిలమీద ఆధారపడి 
ఉంటుందంటాడు ఇతడు. సూత్రాలలో చెప్పిన విధంగా బుద్దుడు చెప్పిన వాటిని 
పునఃపరిశీలించే పని లేదు. 


తర్మపరంగా కాకుండా, స్వతంత్ర, నకారాత్మక మాధ్యమత్వం ఆధారంగా, 
మహాయానాన్ని విమర్శించే వారిని ఎదుర్కోవాలి. అందుకే ఇతని సంప్రదాయాన్ని 
“స్వతంత్ర అనుమాని అన్నారు. 
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ఒక క్షత్రియ కుటుంబంలో ఇతడు మలయర, లేదా మలయగిరిలో, టిబెటన్‌ 
చరిత్రకారుడు తారానాథుని ప్రకారం, జన్మించాడు. మలయగిరిని గుంటూరుజిల్లాలోని 
మంగళగిరిగా గుర్తిస్తున్నారు. 

అతడు ఇక్కదే 'ప్రవ్రజ్య తీసుకొని, మధ్యదేశం వెళ్ళి, అక్కడ సంఘరక్షిత శిష్యుడై, 
త్రిపిటకాలను అధ్యయనం చేసి, మళ్ళీ దక్షిణాదికి తిరిగివచ్చాడు. వజపాణి 
దర్శనమైంది. విశిష్ట సమాధిని పొంది 52 విహారాలకు పర్యవేక్షకుడై, మహాయాన 
ప్రచారం చేసి సమకాలికుడైన బుద్ధపాలితునివలె “గుటిక-సిద్ధి” పొందాడు. 

యువాన్‌ చాంగ్‌ ప్రకారం ఇతడు ధాన్య కటకానికి దక్షిణాన గల పర్వత 
గుహలలో బహుశ ఉండవల్లి గుహలు (విజయవాడ సమీపాన) కావచ్చు - చాల 
కాలం ఉన్నాడు. తారానాథుడు చెప్పిన దానికి దీనికి చాల తేడా ఉంది. పైకి 
సాంఖ్యాన్ని కపిలుని శిష్యుడుగా బోధిస్తూ, లోలోపల బౌద్ధాన్ని బోధించాదంటారు. 

ఇతని ముఖ్యరచనలు: 'ప్రజ్ఞాప్రదీపి, మాధ్యమక కారికలపై ముఖ్య వ్యాఖ్యానం, 
'మాధ్యమక హృదయకారిక* 'కరతల రత్తు, “సాంఖ్య తర్మజ్వాల”' మొదలైనవి. 

ఇత్సింగ్‌ ప్రకారం ఇతడు దిజ్నాగుడు, ధర్మపాలునికంటె ముందరి కాలానికి 


చెందినవాడు. నాగార్జునుని అనుయాయి. ధాన్యకటకానికి నైరుతిన ఉన్న ఒక గుహలో 
ఇతడు నివసించాడు. 


ర్‌. బుద్ధఘోషుడు (1వ శతాబ్ది చివర - 5వ శతాబ్ది మొదట) 

బుద్ధఘోషుడు లేకపోతే మనకు థేరవాద త్రిపిటక సాహిత్యం అర్ధం అయ్యేదే 
కాదు. అతడు విశుద్ధిమగ్గ (౧౭ ౦01 ౧6౧02400) అనే (గ్రంధం వ్రాయడం వల్ల 
నేటి మన తరాలవారు పాళీ త్రిపిటక సాహిత్యాన్ని అర్ధం చేసుకోగలుగుతున్నాము. 
అంతటి మహా పండితుడితదు. 

మహా వంశం (గ్రంథం ప్రకారం ఇతడు బోధగయ సమీప ప్రాంతంలో ఏదో 
ఒక గ్రామంలో బ్రాహ్మణ కుటుంబంలో పుట్టాడు. ఇతడు బ్రాహ్మణ కుటుంబంలో 
పుట్టాడంటే కోశాంబి అంగీకరించడు. 


మరో సంప్రదాయం ప్రకారం మితడు తైలింగ్‌ (౧౬|1౧9) ప్రాంతం నుంచి 
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వచ్చాడని బర్మీయులంటున్నారు. తైలింగ్‌ దిగువ బర్మాలో ఉంది. అతడి రచనలలో 
కెల్ల తలమానికమైన 'విశుద్ధిమగ్గ'లోని భరత వాక్యం ప్రకారం అతడు మొరంద 
ఖేతవాసి. మొరందఖేతను గుంటూరుజిల్లా పల్నాడులోని కోటినెమలివురిగా 
గుర్తిస్తున్నారు. అతడి మరో ముఖ్యగ్రంథం మజ్జిమనికాయ అట్టకథ ప్రకారం 
కొంతకాలం కాంచీపురంలోను లేదా మయూర పట్టణం అంటే మైలాపూరు 
(మద్రాసు)లోను, తరవాత మయూరసుత్త పట్టణంలో నివసించాడంటారు. 


ఇతడు తెలుగు దేశవాసి. తెలాంగ్‌, తైలింగ్‌, త్రిలింగ దేశంవాడు. ఏమైన 
ఇతడు శ్రీపర్వతం మీద ఉన్నాడు. అక్కడి స్థవిరులతో ప్రభావితుడయ్యాడు. కోశాంబి, 
ఇతడు దక్తిణ దేశవాసి అనే వాదిస్తాడు. 


బుద్ధఘోషని అసలుపేరు ఘోషుడు. వేదవేదాంగాలను చదివిన ఇతడొకసారి 
పతంజలి సూత్ర పఠనం చేస్తుండగా విన్న రేవత స్థవిరుడు అతని ఉచ్చారణకు 
ముగ్గుడై, ఆ సూత్రాలను ఘాటుగా విమర్శించడంతో అతని సిద్ధాంతాలేమిటో 
వివరించవలసిందిగా రేవతుని, ఘోష అడిగాడు. అంతట రేవత అభిధమ్మాన్ని 
చదివాడు. అది ఘోషునికి ఏమీ అర్థం కాలేదు. “ఈ మంత్రం ఎవరిది?” అని 
ఘోష అడిగాడు, అది “బుద్ధ మంత్రం” అని రేవతుని సమాధానం. “మీరు నాకు 
దానిని బోధించాలి”, అడిగాడు ఘఫోషుడు. సంఘంలో చేరితే బోదిస్తానన్నాడు రేవత. 
ఆ విధంగా ప్రవ్రజ్య తీసుకొని, సంఘంలో చేరి బుద్ధఘోషుడయ్యాడు (బుద్ధవాణిని 
= బుద్ధఘోషను వినిపించేవాడయ్యాడు). 

అతదు, రేవతునితో విహారంలో ఉంటూ ఉందగానే “జ్ఞానోదయా”న్ని అభిధమ్మ 
పిటక భాగమైన “ధమ్మసంగణి” మీద “అట్టసాలినీ” వ్యాఖ్యానం రాశాడు. తరవాత 
అతడు పరిత్తసుత్తాల మీద వ్యాఖ్యానం రాయడానికి పూనుకోగా, రేవతుడతనితో, 
“శ్రీలంకనుంచి త్రిపిటక మూలాలను మాత్రమే ఇక్కడకు తేవడం జరిగింది. 
మహిందుడు శ్రీలంక తీసుకువెళ్ళిన, వాటి మీది వ్యాఖ్యాలను తిరిగి తేవడం 
కుదరలేదు. నీవు వెళ్ళి వాటిని పట్టుకురా,” అని అన్నాడు. 


రేవతుని ఆజ్ఞమేరకు బుద్ధఘోషుడు శ్రీలంక వెళ్తుండగా, అంతకుముందే శ్రీలంక 
వెళ్ళి కొంతకాలం అక్కడ ఉన్న బుద్ధదత్తుడు తిరిగి వస్తున్నాడు. ఈ ప్రయాణంలో 
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ఒకరి పదవ మరొకరి పదడవకు ఎదురైంది. అప్పుడు ఒకరికొకరు పరిచయం 
గావించుకొని, కుశలాదికాల తరవాత బుద్ధఘోషుడు దేవదత్తునితో ఇలా అన్నాడు: 
“బౌద్ధ సిద్దాంత వ్యాఖ్యానాలు సింహళ భాషలో ఉన్నాయి. వాటిని నేను మాగధిలోకి 
పరివర్తించబోతున్నాను.” బుద్ధ దత్తుడు, “సోదరా, నేనూ అదే పని మీద సింహళం 
వెళ్ళివస్తున్నాను. నేను ఎక్కువ కాలం జీవించను గనుక, ఆ పని పూర్తి చేయలేక 
తిరిగి వస్తున్నాను.” ఆ స్థవిరులిద్దరు ఇలా మాట్లాడుకొనేలోపే, ఆ పడవలు ఒకదానికి 
ఒకటి దాటి వెళ్ళిపోయాయి. 


శ్రీలంకలో అతడు రాసిన మొదటి గ్రంథం “విశుద్డిమగ్గ” ఇది ఎంత గొప్ప 
[గ్రంథమంటే తొలి బౌద్ధ సాహిత్యానికి సంబంధించిన ప్రతి అంశంపై ఎంతో కొంత 
చర్చ ఉంది. దీని నిండా బౌద్ధ ప్రామాణిక సాహిత్యం నుంచి ఉటంకించడం జరిగింది. 
దీనిని గురించి మహావంశ [గ్రంథం ఇలా అంటుంది. “అది నిజంగా వ్యాఖ్యానసహిత 
త్రిపిటక సంగ్రహం”. ఇతడు రాసిన అనేక గ్రంథాలలో ఏది ముందో ఏది వెనకో 
చెప్పలేముగాని, విశుద్ధిమగ్గ తరవాత 'వినయ'మీద 'సమంత ప్రాసాదిక' వ్యాఖ్యానం 
రాశాడు. ఇంక అతడు “పాటిమొక్ట” మీద 'కంఖవితరణి” వ్యాఖ్యానం రాశాడు. 


నాలుగు ముఖ్యనికాయాల మీద ఇతడు వ్యాఖ్యానాలు రాశాడు. దీఘనికాయం 
మీద 'సుమంగల విలాసినీ” వ్యాఖ్యానాన్ని మజ్జిమనికాయం మీద చంచ సుదసో 
వ్యాఖ్యానాన్ని సంయుక్త నికాయం మీద 'సరత్ధపక కాసిని” వ్యాఖ్యానాన్ని అంగుత్తర 
నికాయం మీద 'మనోరథ పూరణి' వ్యాఖ్యానాన్ని రాశాడు. ఈ వ్యాఖ్యాలతో అతడు 
త్రిపిటకా భావనల (00[069019)కు ఒక నిర్దిష్ట నిశ్చితార్థాన్ని కల్పించాడు. 


దిజ్నాగుడు (0 480-540 &.0.) 
వసుబంధుకు శిష్యుడు, కాళ్‌దాసుకు సమకాలీనుడు అయిన దిజ్నాగుడు 
మహాయాన శాఖ అయిన యోగాచార సమయానికి చెందినవాడు. వసుబంధు 
తరవాత వచ్చిన అతడి అనుయాయులలోకెల్ల అత్యం స్వతంత్ర చింతనాపరుడు. 
భారతీయ తర్మానికితడు తండ్రి. ఇక్కడ భారతీయ తర్మం అంటే శుద్ధతర్మాని (౧౮౪ 





1. ౬6. ౬ే/ 820846 2500 ౪/6&/5 0 80600150), ౧18/7. 
2. 1016., ౧.189. 
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10010)కి ఇతడు ఆద్యుడు. ఇతనికి ముందుకాలంలో మతం, తర్మం, తత్వం - 
అన్ని కలిసిపోయి ఉండేవి. ఇతడు మిగతా రెండింటినుంచి తర్మాన్ని విడగొట్టి తర్మానికి 
పితామహుడయ్యాడు. దక్షిణ భారతదేశంలో జరిగిన వాద వివాదాలలో చురుకుగా 
పాల్గొని ఎంతోమందిని ఓడించాడు. ముఖ్యంగా మహారాష్ట్ర ఒరిస్సా, ఆంధ్రలలో 
వాదవివాదాల్లో పాల్గొని యోగాచార బౌద్ధ సంప్రదాయాన్ని ప్రవర్తిల్లజేశాడు. 


యువాన్‌ చాంగ్‌ ప్రకారం ఇతడు వేంగీకి వాయవ్య మూలనున్న బౌద్ధవిహారంలో 
ఉన్నాడు. ఇది గుంటుపల్లి విహార అవుతుంది. (9. 8621, 8646060151 ౧6౦౦౮65 
01 7/65161) ౪/06 ౧౧. 217-220.) 


ఇత్సింగ్‌ ప్రకారం ఇతడు వంద(గ్రంథాలు రాశాడు. ఆంధ్రదేశంలో 
ఆంధ్రరాజధాని వేంగి సమీపాన ఉన్న ఏకశిలా పర్వతంపై అత్యంత ఉతృష్ట 
సాహితీకృతి అయిన “ప్రమాణ సముచ్చయం” రచించాడు. ఆధునిక 'శుద్ధతర్మం' 
(06418 1031ఎమీద తొలి గ్రంథం. సాంఖ్యకారికలు రాసిన ఈశ్వరకృష్ణతో ఇతడు 
తలపడ్డాడు. ఆరో శతాబ్ది పశ్చిమార్ధంలో ఇతడి గ్రంథాలను చైనా భాషలోకి 
అనువదించారు. 


దక్షిణ దేశం 'సింహవక్షలో ఒక బ్రాహ్మణ కుటుంబంలో పుట్టాడని టిబెటన్‌ 
[గ్రంథాలు వాకొంటున్నాయి. సింహ వక్షపురిని విశాఖ జిల్లాలోని సింహాచలం 
అంటున్నారు. ఈ సందర్భంలో నెల్లూరు పూర్వనామం సింహపురి అని మరవరాదు. 
తరానాథుడు కాంచీపురం ప్రక్కన సింహ వక్రపురి ఉందంటున్నాడు. ఇతడు వాస్తీ 
పుత్రీయ శాఖకు చెందిన నాగదత్తుని దగ్గర ప్రవ్రజ్య తీసుకొని, అతనిని వదిలివేసి, 
తరవాత వసుబంధు దగ్గర చేరాడు. 


ఇతడు రాసిన [గ్రంథాలు 1. మశ్రకస్తోత్ర, 2. గుణపర్యంత స్తోత్ర, 3. 
ఏకగాథ-టీక, 4. ఆర్యమంజుఘోష్క 5. ఆర్య ప్రజ్ఞాపారమిత - సంగ్రహకారికా, 
6. యోగావతార, 7. సమంతాచార్య - ప్రణిధానార్థ సంగ్రహ, &. అభిధమ్మకోశ, 
9. ప్రమాణ సముచ్చయం, 10. ఆలంబన పరీక్ష 11. ఆలంబన పరీక్షవృత్తి, 12. 
త్రికళ పరిఖా, 13. న్యాయప్రవేశ నామ ప్రమాణ ప్రకరణ, 14. న్యాయ ప్రవేశ 
నామ ప్రమాణ శాస్త్ర, 15. హేతుచక్ర దమరులు. 
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వసుబంధు బౌద్ధతర్మానికి ఆద్యుడే అయినా దానికి ఒక పరిపూర్ణ రూపురేఖలను 
సంతరించి పెట్టినవాడు దిజ్నాగుదే - నయ్యాయికులు ఐదు అంగాల 
న్యాయప్రయోగాన్ని (9/10919౧0) ప్రతిపాదిస్తే దిజ్నాగుడు దానిని మూడు అంగాల 
న్యాయ ప్రయోగంగా కుదించాడు. ఈ విధంగా అతడు అరిస్టటిల్‌ న్యాయ ప్రయోగానికి 
దగ్గర అయ్యాడు. ఇతడు తొమ్మది రకాల ప్రామాణిక, అప్రమాణిక వాదాలను 
సిద్దాంతీకరించాడు. ఇందులో ఐదోది అసంబంధ నిగమనాన్ని (1౪61౧1 
00౧0149100) పోలి ఉంటుంది - కాని అతడు దీనిని అసంపూర్ణ నిగమనం 


(1౧00౧01451/6 60౧610510౧) అన్నాడు. 


ధర్మకీర్తి (0 600-700 4.0.) 
దక్షిణ భారతదేశంలో పుట్టిన బౌడ్దాచార్యులలో చివరివాడు. ఈ ధర్మకీర్తి 
ఈశ్వరసేన శిష్యుడు. ఈశ్వరసేన దిజ్నాగుని శిష్యుడు. ఆ విధంగా ధర్మకీర్తి దిజ్నాగుని 
ప్రశిష్యుడవుతున్నాడు. ఇతడు నాలందాలో ఆచార్యుడుగా ఉన్నాడు. 


ఇతడు తిరుమల, లేదా శ్రిమలయవాసి - తండ్రి బ్రహ్మతీర్ధిక పరివ్రాజకుడు. 
పేరు రోరునంద లేదా వరనంద. ధర్మపాలుని దగ్గర ఉపసంపద (1411806 
0101౧410౧0) తీసుకొన్నాడు త్రిపిటకాలను బెపోశన పట్టాడు. దిజ్నాగుని శిష్యుడైన 
ఈశ్వరసేన దగ్గర ప్రమాణ సముచ్చయం చెప్పుకొన్నాడు. తరవాత తమిళనాడు 
వెళ్ళి అక్కడ బౌద్ధ శిథిల క్షేత్రాలను పునరుద్ధరించాడు. 


కొంతమంది ప్రకారం ఇతనిని మిమాంస దర్శనాచారుడైన కుమారిల భట్టుకు 
మేనల్లుడు. ఇతడు తన మేనమామను వాదంలో ఓడించి, అతని శిష్యులతో పాటు 
అతనిని బౌద్ధంలోకి పరివర్తించాడు'. క్లుప్తంగా చెప్పాలంటే ఇతడు బౌద్దాన్ని 
పరాకాష్టకు తీసుకువెళ్ళాడు. 

ఇతని ముఖ్యమైన గంథాలు మూడు. అవి 1. న్యాయబిందు, 2. ప్రమాణ 
వినిశ్చయ, 3. ప్రమాణవార్తిక. ఈ మూడోది అతని గ్రంథాలలోకి తలమానికం. 
ఇది ఆభాసరహిత జ్ఞానాలమీద వ్యాఖ్యానం. ఈ మూడేగాక అతనిని ఇంక కొన్ని 
అనుపూరక (గ్రంథాలున్నాయి. అవి 1. హేతుబిందు, 2. సంబంధ పరీక్ష్మ 
1. 1౬14. ౮౦5౧, 546165 1౧ 8066610151 66114685 ౦01 1౧612, ౧.42/. 
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3. వాదన్యాయ, 4 బుద్ధపరినిర్వాణ శాస్త్ర, 5. హేవజ మహాతంత్ర రాజస్య పజ్టీకనేత్ర 
విభంగ స్తోత్ర 6. సర్పదుర్గతి పరిశోధన మారహోమ మండల ఉపాయిక, 7. 
వజదకస్యస్తవ దండకలు. 


ధర్మకీర్తి చింతన ముఖ్యంగా జ్ఞాన (౬01518౧0100/, న్యాయా (ఓ౬0019లకు 
సంబంధించిన విషయాల పైనే కేంద్రీకృతమైంది. వీటి ఉద్దేశం అర్ధవంతమైన దైనందిన 
బౌద్ధిక ఆచరణకు ఒక భూమికను ఇవ్వడానికే. 


స్టెచర్‌ బట్‌స్కీ ఇతనిని భారతీయ కాంట్‌గా అభివర్ణించాడు. రాహుల్‌ 
సాంకృత్యాయన్‌ టిబెట్‌లో ప్రమాణ వార్తికను కనుగొని ఉండకపోతే, ఇతడు 
కుశాగ్రచింతనుడని, న్యాయవాద విశేషజ్ఞుడని ప్రపంచానికి తెలిసేదికాదు. 


బౌద్ధవిహారాలు క్షీణిస్తున్న ఆరోజుల్లో నాలందా మంచి ఊపు మీదే ఉంది. 
కాని విహారాలలో పిచ్చిమొక్కలు, చెట్లు మొలుస్తున్నాయి. ధర్మకీర్తి ఒక్కడే ఆరిపోయే 
ముందు దీపం ఎలా వెలుగుతుందో అలా వెలుగొందాడు. సాంధ్యా సమయంలో 
సరస్వతీ గుడ్లగూబ ఎగురుతోంది. బౌద్ధం ధర్మ తనను తాను కాపాడుకోవడానికి 
శతవిధాల పరిశ్రమిస్తోంది. అప్పుడు ధర్మకీర్తి ఆశాకిరణం అయ్యాడు. 


ధర్మకీర్తి ఉపాసకుదేకాని, భిక్షువుకాడు. అతని గొప్ప గ్రంథం చివరి పద్యం 
ఇలా అంటుంది: “నా దర్శనాన్ని అర్ధం చేసుకొనే మేధావులే లేరే” అని ఆక్రోశించింది. 
“ఈ ప్రపంచంలో నా గ్రంథం లోతులను చూడగలిగిన వారు లేరు. ఆ గ్రంథం 
నాతో చచ్చిపోతుంది, ఒక నది సముద్రంలో కలిసిపోయినట్లుగా.” 


ఒక టిబెటన్‌ చరిత్రకారుడంటున్నాడు: ధర్మకీర్తి తన గ్రంథాన్ని పూర్తిచేసినప్పుడు, 
అతని శిష్యులు, దానిని ఆస్వాదించలేదు, పైగా అతని శత్రువులు, ఆ గ్రంథం 
తాళపత్రాలను కుక్కతోకకు వేళ్ళాడదీసి దానిని వీధుల వెంట తరిమారు. ఆకులన్నీ 
వీధులలో రాలిపోయాయి. వాస్తవంలో ధర్మకీర్తి చివరి తరం బౌద్ధ పండితులలో 
అగ్రగామిగానే ఉన్నాడు. నాలందాను వదిలి దక్షిణ దేశం వెళ్ళి శిథిల బౌద్ధరామాలను 
పునర్నిర్మించాడు. ఇతని తరవాత దక్షిణం నుంచి ఉత్తరాదికి విజేతగా వచ్చినవాడు 
శంకరాచార్యుదే. ఆ రావడం చనిపోతున్న బౌద్ధశవాన్ని కొల్లగొట్టడానికే. 
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వజయాన 
ఆం(ధ్రదేశంలో బౌద్ధానికి చరమ గీతం ఆలవించింది వజయాన. 
మహాయానంలో వచ్చిన చివరి శాఖలన్నీ సంయుక్తంగా, తాంత్రిక బౌడ్ధంగా 
పరిణమించాయి. తాంత్రిక బౌద్ధమే వజ్రయానం. ఇది చాల సంక్షిష్టమైన వ్యవస్థ. 
మంత్రాల, ధారణిల జపం, ముద్రల ఆచరణం, దేవదేవతల పూజలు, యోగిక 
ఆచరణలు, కొన్నిసార్లు లైంగిక సంబంధాలను అంతర్భాగం చేసే క్రియలు, దీనిలో 
కలగాపులగంగా ఉన్నాయి. 


ఈ తాంత్రికాచరణలు అసలు ముందు బౌద్ధంలో పుట్టాయా లేక హిందుమతంలో 
పుట్టాయో ఎవరూ చెప్పలేకుండ ఉన్నారు. కొంతమంది పండితుల ప్రకారం 
తంత్రయానం హిందూమతంలో పుట్టి బౌద్ధంలోకి ప్రవేశించిందన్నారు. ఇది ఎక్కడ 
పుట్టి ఎక్కడ ప్రవేశించినా, మొదటినుంచీ ఈ తంత్రయానానికి ఆంధ్రదేశం కేంద్రంగా 
ఉందని లాల్‌మణి జోషి అంటున్నాడు. దీనికి కావలసిన ఆనవాళ్ళు ఆంధ్రదేశం 
అంతట లభిస్తున్నాయి. 


హీనయానం, మహాయానాలలాగే మంత్రయానంగూడ నిర్వాణానికి చేర్చే ఒక 
వాహకమై కూర్చొంది. దీనినే సహజయానమని, వజయానమనీ అంటారు. 
తంత్రయానంలో వామ దక్షిణ పక్షాలున్నాయి. దక్షిణ పక్షం మగదేవతలను ఆరాధిస్తే, 
వామపక్షం స్రీ దేవతలను ఆరాధించింది. ముఖ్యంగా వామపక్షీయులనే 
వజ్రయానులంటారు. 


వజ్రం అంటే అభేద్యమైంది. మంత్రమంటే మార్మిక బాషణం. దీని సాహిత్యాన్ని 
సూత్ర సాహిత్యం కంటె భిన్నంగా తంత్ర సాహిత్యం అంటారు. సూత్రమన్నాా 
తంత్రమన్నా అర్థం దారం (10/86), అవిరళం (ఎడతెగకుండ = ౮౦౧|౧6469)గా 
గురువునుంచి శిష్యునికి ప్రవహించే ధార. 


యోగాచార బౌద్ధం విజ్ఞానాన్ని పెంపొందించుకోవడానికి ఇచ్చిన ప్రాముఖ్యం 
క్రమేణ అనేక గుహ్య (రహస్య) పరిణామాలకు దారి తీసింది. ఫలితంగా మంత్రాలు, 
ధారణిలు, మండలాలు, త్రిభుజాల రూపాల చిత్రాలు ఇందులో ప్రముఖ పాత్ర 
వహించాయి. తంత్రవాదం అనేది మంత్రోచ్చాటన ధరణిల ధ్యానం, ముద్రల ఆచరణ, 
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ధరణి అంటే మార్మిక అక్షరాలు. కొన్నిసార్లు మంత్రాలతోగూడి ఉంటాయి. 
ఉదాహరణకు “ఓం మణి పద్మేహమ్‌.” ముద్రంటే కొన్ని రకాల ఆసనాలు. ఈ 
తాంత్రిక సాహిత్యం అంతా, కర్మకాండతో కూడి ఉంటుంది. 


కొంతమేర ప్రగతి సాధించినవానికి నీతినియమాలు వర్తించవన్నారు. పవిత్ర 
కార్యంగా భావించి పరప్తీతో లైంగిక చర్య జరిపినా తప్పులేదన్నారు. పంచ'మికారాల 
- మద్యం, మాంసం, మదన, మత్స్యం, మైథునాలు - ఆచరణలో మునిగిపోవడం 
జరిగింది. మలభక్షణం, హత్యలుగూడ అంగీకరించబడ్డాయి. ఈ నైతికాచరణ 
ప్రపంచంలోని వస్తువులన్నీ మనఃకల్పితాలే అనే యోగచార సిద్దాంతానికి దారితీసింది. 
మంత్రయానం శూన్యతావాదాన్ని అంగీకరించింది. అన్ని వస్తువులూ శూన్యాలైనప్పుడు 
ఈ ప్రపంచాన్ని హీనంగా చూడవలసిన పనిలేదు. దానిని మనకిష్టమైన రీతిలో 
వాడుకోవచ్చు. ఎలా వాడుకొన్నా తప్పులేదు. 


మహాసాంఘికులు ధరణి పిటక రాశారు. వీరు బుద్దుణ్ణి దేవుణ్ణి చేశారు. 
శైలులు బుద్దుని కర్మకాండతో పూజించారు. వైతుల్యకులు కామాచరణాన్ని మహా 
కరుణతో ముడిపెట్టారు. మహాయాన సూత్రాలు “అనాభోగ చర్యా” (౬౯%011659 
116)ని ప్రచారం చేశాయి. అంటే మన సహజాతాలను, ప్రచోధనలను, ఉత్సుకతలను, 
కోర్కెలను అణచుకోవలసిన పనిలేదు. నాగార్జునుడు మహా మయూరి విద్యను 
ఆచరించాడంటారు. 


తాంత్రిక ప్రతిమలు అమరావతి, శాలిహుండంలోను, మంజుశ్రీ ప్రతిమలు 
అమరాతిలోను ఉన్నట్లు యువాన్‌ చాంగ్‌ చెప్పారు. అనలు శ్రీపర్వతానికి 
వజ్రపర్వతమనే పేరుగూడ ఉంది. మంజుశ్రీ మూలకల్పం, దాన్యకటకంలో గాని, 
శ్రీపర్వతంమీదగాని విరచితమై ఉండవచ్చు అన్నాడు రాహుల సాంకృత్యాయన్‌. 


తెలుగు నేల బౌద్ధ పతనం కారణాలు 
బుద్దుడు పంచశీలను చెప్పాడు. దానిని కాదని వజయానం తెలుగుదేశంలో 
పంచమకార సిద్దాంతాన్ని (మదన, మద్యం, మత్స్యం, మాంసం, మైథునాల 
సిద్ధాంతాన్ని) ప్రచలితం చేసింది. దీనితో ప్రజలు బౌద్ధాన్ని ఈసడించుకొన్నారని. 
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ఇది బౌద్ధ పతనానికి ఒక కారణమే కావచ్చు. మరి ఈ పంచమకార సిద్ధాంతం 
హిందూమతంలోనూ ఉందికదా. మరి ఈ పంచమకార సిద్ధాంతం పతన కాదు, 


వేరే కారణాలుందడాలి. 


ఇక్ష్వాకుల కాలంలో బౌద్దం తారాస్థాయి చేరింది. ఇహ ఆ తరవాత అది 
ఇంకా పైకి వెళ్ళే అవకాశం లేదు. ఇహ మిగిలింది పతనమే. 


ఆంధ్రలో ఏఏ సిద్ధాంతాలు బౌద్ధాన్ని ప్రచలితం చేశాయో, అవే కారణాలు 
దాని పతనానికి దారితీశాయి. అయితే ఈ సిద్ధాంతాలు బు ఫ్టడు చెప్పినవి కావు 
అని మనం గమనించాలి. మొగ్గలిపుత్త రాసిన కథావత్ధులో పేర్కొ*బడిన అంధకుల 
41 సిద్ధాంతాలలో, శైలుల 33 సిద్ధాంతాలలో పతన బీజాలు ఉన్నాయి. 'అంధకుల 
అనుసయ (౧001111169) (ప్రవృత్తులు) సిద్ధాంతాలు, వైతుల్యకుల బుద్ధుడు అనాస్త్రవ 
నిర్మితుడు” అనే సిద్ధాంతాలు చారిత్రక బుద్భుణ్జి లోకోత్తరుసిగా, అతీతశక్తిగా 
మార్చివేశాయి. ఈ విధంగా బుద్ధుడు, అమితాభుడు అయ్యాడు. మార్గం, సంఘం 
వేరువేరుగావు, పనికి ఫలితం లేదు. సంఘదానాలు పుణ్యాన్ని ఇవ్వవు. అంతా 
మహా శూన్యం. శ్రమణుదైనా లైంగిక సంబంధాలు పెట్టుకోవచ్చు. బుద్ధుని పూజించిన 
తరవాత స్త్రీతో గడపవచ్చు. ఇటువంటి వైతుల్యుల సిద్ధాంతాలు తరవాత రాబోయే 
శూన్యవాదానికి, మాధ్యమక వాదానికి బీజాలు నాటాయి. అంటే తంత్రవాదం ఇక్కడే 
మోసులెత్తింది. 


అంధకులు బుద్దుని లోకోత్తరుు చేశారు. అర్హంత ప్రయత్నంతో సాధించలేని 


(| 


గుణాలు, శక్తులు బుద్ధునికి ఉన్నాయన్నారు. అలాగే ఒకరి పుణ్యాన్ని మరొకరికి 


య 


బదిలీ చేయవచ్చన్నారు. “పుణ్య పరిణామేతుమ్‌.” (112౧968601 ౧౪౧౦ ఈ సిద్దాంతం 
బోధిసత సిద్ధాంతానికి దారితీసింది. 


ల 


ఈ సిద్ధాంతం బుద్దుడు చెప్పినదానికి పూర్తిగా వ్యతిరేకం. బుద్దుడెప్పుడు అతీత 
శక్తులను విశ్వసించలేదు. ఎవరికివారు తమ స్వశక్తిమీద ఆదారపడి నిర్వాణం 


సైమా! [| 


పొందాలని చెబితే, ఈ అంధకులు నిర్వాణాన్ని తప్ప అన్నింటిని బదిలీ 
చేయవచ్చన్నారు. 
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చైత్యకుల నుంచి వచ్చిన అంధకులు - అంటే మహాదేవుడు, అతని అనుచరులు, 
చైత్యనిర్మాణం, దాని పూజ, ప్రదక్షిణలు పుణ్యాన్ని ఇస్తాయని నమ్మారు. మహాయానానికి 
ఇది బాటవేసింది. 

ఒక్క స్తూప నిర్మాణం తప్ప పై చెప్పినవేవీ బుద్ధుడు అంగీకరించలేదు. నూతన 
సిద్ధాంతాలు బౌద్ధాన్ని హిందూమతం అంచులకు చేర్చాయి. ఫలితంగా బౌద్ధం 


బ్రాహ్మణ మతంలో అంతర్భాగం అయింది. 


నాగార్జునుడు శుద్ధ విశ్వాసరహిత మతాన్ని విశ్వాస మతంగా పరివర్తించాడు. 
బుద్ధుడు విశ్వాసికాడు. తనను విశ్వసించమని ఇతర మత ప్రవక్తలలాగ బుద్ధుడు 
కోరలేదు. అలాంటి బుద్దుని, లోకోత్తమని, అమితాభుని చేసి, అతనిలో విశ్వాసం 
ఉంచమని బోధించడం బౌద్ధాన్ని హిందూ మతానికి చేరువ చెయ్యడమే. 


ఆ తరవాత భిక్షువుల విషయానికివస్తే, వీరు తమ కార్య కలాపాలను విహారాలకే 
పరిమితం చేశారు. జనం మధ్యకు వెళ్ళి బౌద్ధ ప్రవచనం చేయడం మానివేశారు. 
తమవద్దకు వచ్చి దానాలు ఇచ్చినవారి కుటుంబాలతో సంబంధాలు పెట్టుకొన్నారు. 
అయితే బౌద్ధం కేవలం ఈ కారణంతోనే పతనం కాలేదు. 


బుద్ధుణ్ణి గుప్తుల కాలంలో పూజించ మొదలుపెట్టారు. ఈ పూజలలో 
బౌద్ధభిక్షువులు హిందువులతో కలసి జాతరలు, ఊరేగింపులలో పాల్గొన్నారు. దానితో 
జన సామాన్యానికి బుద్ధుడు ఒక హిందూ దేవునిగా కనిపించడంలో అబ్బురమేమీ 
లేదు. వారికి హిందూ, బౌద్ధమతాల మధ్య తేడా తెలియకుండ పోయింది. 


ఈ కాలంలో రాజులలో, ముఖ్యంగా శైవరాజులలో బౌద్ధ వ్యతిరేకత లేదని 
అనలేం. బౌద్ధభిక్షువు తల తెచ్చిన వానికి బహుమతిగూడ ప్రకటించబడింది. ఇది 
నమ్మ శక్యంకాకపోయినా, వ్యతిరేకత మాత్రం ఉంది. 


వైదిక మతాచార్యులు, వీరి శిష్యులనుంచి బౌద్ధ వ్యతిరేకత స్పష్టంగా వెల్లడైంది. 
కుమారిలుడు, శంకరుడు బౌద్దాన్ని వ్యతిరేకిస్తూ జైత్రయాత్ర సాగించారు భారతదేశం 
అంతటా. వీరిని ఇద్దరిని ఎదుర్క్మోజాలిన సమర్ధులు నాడు బౌద్ధంలో లేరు. 
నాగార్జునుడు, ఆర్యదేవుడు హత్యకు గురయ్యారు. ఈ బౌద్ధ వ్యతిరేకత బౌద్ధ పతనానికి 
దారి తీసిందనడంలో సందేహం ఏమీ లేదు. 
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విజయపురిని, దాని బౌద్ధ నిర్మాణాలతో సహా, పల్లవరాజు సింహవర్శ ధ్వసం 
చేశాడని, ఇటీవల వెలువడిన మజ్చికల్లు శాసనం పేర్కొంటున్నది. 

కృష్ణానదీ లోయలో బౌద్ధాన్ని నాశనం కావించినవాడు త్రిలోచనుడని గుంటూరు, 
కర్నూలు కైఫీయతులు అంటున్నాయి. వాయవ్యాంధ్ర నేలిన కాటరాజు ప్రవరసేన, 
వాజపేయం, అశ్వమేధం, బృహస్పతి సవ, అగ్నిష్టోమ, ఆపో్తోర్యామ, ఉక్య్య, షోదసి, 
అతిరాత్రాలను నిర్వహించాడు. 

వ్యాపారం దెబ్బతినడంతో బౌద్దాన్ని పోషించిన వణిజులు ఏమీ 
చేయలేకపోయారు. తరవాత హిందూమతంలో వచ్చిన మార్పులు, రామకృష్ణులు 
దేవతలుగాచేసి, బుద్ధునికి దీటుగా, పోటీగా, నిలబెట్టి, బుద్ధుని ప్రాపకాన్ని తగ్గించాయి. 
రామ, కృష్ణులు వరాలిచ్చే దేవతలయ్యారు. కర్మకాండ, జాతరలు, పండుగలు, 
పూజలు, యాత్రలు - జనం ఉగ్వేదాలను సంతృప్తం చేశాయి. 


తరవాత బౌద్ధంలో కొంతమంది కుతార్మికులు బయలుదేరారు. బౌద్ధానికి విపరీత 
వ్యాఖ్యానాలు చేశారు. ఈ విషయాన్ని వసుబంధు అభిధమ్మం కోశలో చెప్పాడు. 

బౌద్ధం పతనానికి, బౌద్ధాన్ని హిందూమతంలో లీనం చేసుకోవడం ఒక 
కారణమైతే, తరవాత విజయవాడ, అమరావతులలో శైవ, కాలాముఖ, సింహ 


పరిషత్తులు వెలసి, బౌద్ధ స్తూపాలమీద పంచారామాలు వెలిశాయి. 


బౌద్ధం తన పూర్వ వైభవాన్ని కోల్పోయినా, బుద్ధ పూజ ఆంధ్రలో, 12వ 
శతాబ్దివరకు కొనసాగింది. ధరణికోటకు చెందిన కోటకేతరాజు బౌద్దానికి 
దానాలిచ్చాడని అబ్బూరు శాసనం (1182 4.0.) చెబుతున్నది. అయితే అతడు 
విష్ణువు అవతార బుద్ధునికి ఆదానం ఇచ్చాడు. 

ఈ కాలంలో వెలనాటి చోళరాచ గురువు, తన శిష్యులు రేమయ్య, దేవయ్యలను 
ఉసికొలిపి బౌద్ధగురువును హత్యచేయించాడు. అంటే ఇంక అప్పటికి బౌద్ధం కొన 
ఊపిరితోనైనా ఉంది. 

పాల్కురికి సోమనాథుని పండితారాధ్య చరిత్ర చూస్తే, పండితుని సుడిగాలి 
ఉద్యమం బౌద్దాన్ని ఆంధ్ర నుంచి ఊడ్చిపెట్టిందని తెలుస్తుంది. 

1. 0.0. 842%44% 4/0 |090గ01009 [0% 66౧1౬% ౬019400104 1౧0104 నట ౧82.1. 
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6. తెలుగు సాటాత్యంలో బౌర్ధం-నేడు 


నేను 2000-2002 సంవత్సరాల కాలంలో భారత కేంద్ర ప్రభుత్వ మానవ 
వనరుల శాఖ సంస్కృతీ విభాగం నుంచి, ఉపకారం వేతనం అందుకొని, తెలుగులో 
బౌద్ధం అనే అంశం మీద పరిశోధన గావించాను. నా పరిశోధనలో నాకు ఒక 
ఆశ్చర్యం కలిగించే విషయం కనిపించింది. తెలుగు నేలను బౌద్ధం క్రీ.శ. 3వ 
శతాబ్ది నుంచి, క్రీ.శ. 7వ శతాబ్దం వరకు దున్నినా, అది నాటి మానవ జీవిత అన్ని 
రంగాలకు రంగు, రుచి, వాసనల నలవిన, ఆనాటి నుంచి మొన్నమొన్నటి దాక 
అంటే 1902లో తిరుపతి వెంకట కవులు 'బుద్ధచరితం'” అనే (గ్రంథం రాసేవరకు, 
బౌద్ధం మీద తెలుగులో ఒక్కటంటే ఒక గ్రంథమైనా, కనీసం బౌద్ధాన్ని తిడుతూనైనా, 
వెలువడలేదు. ఈ అంశం మీద భావి పరిశోధకులు తమ దృష్టిని సారిస్తారని 
ఆశిస్తాను. మరి 1902 తరవాత తెలుగులో బౌద్బేతివృత్తాల ఆధారంగా రచనలు 
వెలువడ సాగాయి. బౌద్దేతివృత్తాల ఆధారంగానే కాదు, బౌద్ధదార్భనిక విషయాలను 
కేంద్రంగా చేసుకొని ఇటీవల (గ్రంథాలు విరివిగా వస్తున్నాయి. దీనికి అనేక 


కారణాలున్నాయి. 


మొదటి కారణం బౌద్ధం పునరుజ్జీవనం. దిని వలన నేటి తరాల వారు బౌద్ధం 
పేరు మొదటిగా వింటున్నారు. అదేమిటో వీరికి పరిచయం అయింది. దాని విలువని, 
నేటి ప్రపంచానికి అది చూపుతున్న పరిష్కారాలను వీరు ఆస్వాదిస్తున్నారు. 


తరువాతి కారణాలు సమాజంలో వచ్చిన అనేక మార్పులు, విలువల పరివర్తన, 
స్వేచ్చా స్వాతంత్ర్యాలపై అనురక్తి, వ్యక్తిత్వం, మానవతా వాదం, తెలుగు సాహిత్యం 
మీద ఆంగ్ల సాహిత్య ప్రభావం, వర్ణవ్యవస్థ నిరసనం, సాంకేతిక శాస్తాభివృద్ధి, దేశ 
స్వాతంత్ర్య పోరాటం, బౌద్ధవిలువలైన అహింస, త్యాగం, కరుణ, (ప్రేమలను 
రంగరించుకొని గాంధీ వాటిని ఆచరణలో తన ఆయుధంగా ఉపయోగించడం, 
సర్‌ ఎడ్విన్‌ ఆర్నాల్డ్‌ “ఆసియా జ్యోతి (11901 01 &91ఖ”ని రాసి ప్రపంచానికి 
అందించడం, ఆ తరవాత ఈ (గ్రంథం అనేక భారతీయ భాషలలోకి అనూదితం 
కావడం, దీనిని అందింపుచ్చుకొని రవీంద్రనాథ్‌ టాగోర్‌ బౌద్దేతి వృత్తాలతో చండాలిక 
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లాంటి నాటికలు రాయడం, వివేకానందుడు బౌద్దాన్ని నిరసించినా, బుద్దుని అతిగా 
ఆకాశానికి ఎత్తడం, ఇదే సమయంలో తెలుగు సాహిత్యం నూతన పోకడలతో 
నూతన ప్రక్రియలను చేపట్టడం, మృత నిఘంటు, ప్రబంధ శృంఖలాలను ఛేదించుకొని 
వ్యావహారిక భాషావాదం వైపుకు నడవడం, హిందూ మత వర్ణ, కుల వ్యవస్థ 
గోడలు బీటలు వారడం - ఇవన్నీ ఒక్కటిగాను, విడివిడిగాను ఒక విధమైన బౌద్దిక 
వాతావరణాన్ని (01418 ౦0+ 0౧1౧10౧) పట్టుకొచ్చాయి. దీనితో కావ్యవస్తువుగా 
రాజులను రాణులను ఎంచుకోవడం మాని, ఏ వస్తువునైనా ఎన్నుకొనే స్వేచ్చ 
లభించింది. హిందూ మతం ఉక్కుచట్రం బీటలు వారడం, బౌద్ధ పునరుజ్జీవనం, 
అందులోని విలువలు మానవ విలువలు కావడంతో, తాజా వాయువులు వీచడంతో 
చాలమంది రచయితలు బౌద్ధేతి వృత్తాలను స్వీకరించి రాయనారంభించారు. 


ఇరవయ్యో శతాబ్చిలో “భారతీయ మనన్ను” (1౧610 1/1౧0)బౌద్ధ 
పునరుజ్జీవనంతో మారిపోయింది. దాని నేత (19449) మారిపోయింది. ఇదే 
సమయంలో, దానికి వైయక్తిక స్వాతంత్ర్యం, ప్రజాస్వామ్యం, సమత, లౌకికవాదం, 
మానవవాదం మొదలైన పాశ్చాత్య భావాలు రంగు నలిదాయి. ఈ భావనలేవీ 
బౌద్దానికి వైదేశికాలు కావు. ఈ “భారతీయ మనస్సులో అంతర్భాగమే 'ఆంధ్రమనస్సు 
(14106 01 &౧6౧2) ఈ పవ్రభావాలన్నీ దీని మీదా పడ్డాయి. ఇటువంటి 
వాతావరణంలో వెలువడిన తెలుగు సాహిత్యం కొంతవరకైనా ప్రభావితమై బౌద్ధేతి 
వృత్తాలను, బౌద్ధ సైద్ధాంతిక విషయాలను వస్తువులుగా స్వీకరించింది. 


తెలుగులో బౌద్ద సాహిత్యం అన్నప్పుడు మనం సాహిత్యాన్ని విసృతార్థంలో 
థి ల ల థ 
ఉపయోగిస్తున్నాము. ఆ సాహిత్యం బౌద్ధతాత్త్విక విషయాలను వివరించేది కావచ్చు. 
లేదా రచయిత సృజనాత్మక శక్తిని అభివ్యక్తీకరించుకోవడానికి ఏదైన బౌద్ధ ఇతివృత్తాన్ని 
గ్రహించి, దాని ఆధారంగా అల్లిన కాల్చ్బనిక రచన కావచ్చు. అంతేకాదు, తెలుగులో 
బౌద్ధసాహిత్యం అన్నప్పుడు అది కావ్య, నాటక, గేయాల లాంటి సాహితీ ప్రక్రియలలో 
ఏ ప్రక్రియ అయినా కావచ్చు. 


ఇక్కడ ఒక విషయాన్ని మనవి చేయాలి. నేను 2002 నాటికి 'తెలుగులో 
బౌద్ధం” అనే నా పరిశోధనను పూర్తి చేసేనాటికే, నాకు లభించినమేరకే 154 బౌద్ధ 
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(గ్రంథాలను గుర్తించాను. ఇంక చాల నాకు దొరికి ఉండక పోవచ్చు. తరవాత ఈ 
2002 నుంచి బౌద్ధ గ్రంథాలు అనేకం తామర తంపరగా వెలువడ్డాయి. అందుకని 


అన్ని గ్రంథాలను ఇక్కడ కనీసం వాటి నామాలతో అయినా పేర్కొనడం సాధ్యం 
కాదు. అందుకని ఎడనెడ నాకు ముఖ్యమని తోచిన గ్రంథాలను క్లుప్తంగా పరిచయం 
చేస్తాను. లేదా వట్టి పేర్లతోనైనా సరిపెడతాను. మొత్తం మీద తెలుగులో వచ్చిన 
నాకు తెలిసిన బౌద్ధసాహిత్యాన్ని దార్శనిక, సృజనాత్మక అనే రెండు వర్గాల క్రింద 
విభజించి పరిచయం చేస్తాను. 


తెలుగులో బౌద్ధదార్భ్శనిక సాహిత్యం (స్వతంత్ర) 


మ; 


౬6. పి. శ్రీనివాసచారి, బుద్ధజయంతి మహోత్సవ సంచిక, జగ్గయ్య 
పేట. 2500లవ బుద్ధజయంతికి 1956లో తెచ్చిన సంచిక. ఇందులో 
మహాత్మగాంధీ, అరవిందయోగి పలుకుల అనువాదాలతో పాటు నార్ల 
ఆంధ్ర బౌద్ధులకు కళాసృష్టి మల్లంపల్లి సోమశేఖర శర్మ రాసిన 'తథాగతుని 
దంత ధాతువు” మొదలైన వ్యాసాలు ఉన్నాయి. 

౬6. తిరుమల రామచంద్ర “పరిశోధన” పత్రిక (ఏప్రిల్‌-మే, 1956), 
పరిశోధన పత్రికను బుద్ధజయంతి ప్రత్యేక సంచికగా తెచ్చారు. బుద్దుని 
మీద, బౌద్ధంమీద ఎన్నో విలువైన వ్యాసాలున్నాయి. 

వెంకటేశ్వరరావు, త్రిపురనేని, భారతీయ తత్త్వశాస్త్ర పరిశీలన, నవోదయ 
పబ్లిషర్స్‌, గుడివాడ. ఇది బౌద్ధమీది (గ్రంథం కాకపోయినా, బౌద్దానికి 
సంబంధించిన విమర్శనాత్మక సమాచారం ఉంది. 

శరణు రామస్వామి చౌదరి, బుద్ధఘోషుడు, భారతి, ఆగస్టు 1932. 
సోమశేఖర శర్మ మల్లంపల్లి, నాగార్జున కొండ శిల్పములు భారతి, 
నవంబరు, 1944. నాగార్జున కొండ శిల్పాలు ప్రాచీనాంధ్ర సంస్కృతికి 
దర్పణాలు, మత విప్లవ సంకేతాలు. ఆంధ్ర మహిళల మత విషయిక 
కృతికి ప్రతీకలు. 

సుబ్రహ్మణ్య శాస్త్రి, పోతుకూచి, భవసంక్రాంతి, రామకృష్ణ ప్రభ జూలై, 
1956. భవనసంక్రాంతి అనే మహాయాన సూత్రంలో పదిహేను 
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10. 


క. 


12, 


13. 


కడ 


15. 


కారికలున్నాయి. వీటిని శాస్త్రి 1956 బుద్ధజయంతి సందర్భంగా 
తెనిగించగా రామకృష్ణ ప్రభ ప్రచురించింది. 

గణపతి శాస్త్రి చర్ల, “బుద్ధ భగవానుడు - జీవిత సంఘటనలు” ఈయన 
త్రిపిటకాలనుంచి బుద్దుని జీవితానికి సంఘటనలను, ఉపదేశాలను 
సమీకరించి రాశాడు. 

నార్ల వెంకటేశ్వరరావు సంపాదకీయ వ్యాసం “గౌతమ బుద్ధుడు” 1956- 
2500లవ బుద్ధజయంతి సందర్భాన్ని పురస్మరించుకొని రాసిన 
సంపాదకీయ వ్యాసం (మూడు శతాబ్దాలు నవోదయ పబ్లిషర్సు 1956). 
సుబ్రహ్మణ్యశాస్త్రి పోతుకూచి, “భట్టిప్రోలులో బుద్దుడు, ఆంధ్రప్రదేశ్‌, 
మాసపత్రిక, 1960. 

శివశంకర స్వామి, తల్లావజ్ఞల, బుద్ధుని పూర్వ జన్మ కథలు. మనుమల 
మనుమరాండ్రు కథలు చెప్పమని గొడవ చేయడంతో, ఆయన ఆ 
పిల్లలకోసం పాళీ నేర్చుకొని, బుద్ధుని 547 జాతక కథలను తెలుగులో 
అనువదించారు. 1918లో అనువదించాలనుకొన్నా 1951 ఆనంద 
కొశల్యాయన్ను కలవడంతో ఆ కోర్కె సఫలమైంది. 

సూర్య నారాయణశాస్తి సన్నిధానం, “జాతక కథాగుచ్చం” ఆంధ్ర 
కావ్యామాలా పుష్పము, సికిందరాబాద్‌, 1948. రెండు భాగాలుగా మొదట 
విడివిడిగా ప్రచురితమైనవి 1961లో ఒకటిగా ప్రకటించబడ్డాయి. 
బోధచైతన్య, జాతకమాల, మదనపల్లి, రెండో ముద్రణ 1977. 
రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌, బౌద్ధం - మార్చిస్టు దృక్పథం, విశాలాంధ్ర 
పబ్లిషింగ్‌ హౌస్‌, హైదరాబాద్‌ 1987. 

వెంకటేశ్వరరెడ్డి, అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి “ప్రపంచ ప్రసిద్ధ మతాలు” 
దీనిలో బౌద్ధం గురించి చర్చించాను. 

౬0. తిరుమల రామచంద్ర, 'బుద్దుడు, జీవితం, అవగాహని పేరుతో, 
తానే సంపాదకత్వం వహించిన పరిశోధనలోని వ్యాసాలను ప్రచురించారు. 
ప్రచురణ జయంతి పబ్లికేషన్స్‌, విజయవాడ 1993. అయితే ఆయన 
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క్షే/ 


18. 


షక, 


20. 


2, 


26. 


బౌద్ధాన్ని దర్శించిన తీరు హైందవ పక్షపాతిగా ఉంది. 
ఎ రఘుపతిరావు క. బుద్దుడు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం 1944. 


వానువమంతరావు 8.5.1. బౌడ్భము - ఆంధ్రము, తెలుగు 
విశ్వవిద్యాలయం, హైదరాబాద్‌. ప్రపంచం అంతా, యావద్భారత 
దేశమంతా అల్లుకు పోయిన బౌద్ధం, ఆంధ్రదేశాన్ని ఆంధ్ర జాతిని, 
ఆంధ్ర సంస్కృతిని ఏ విధంగా ప్రభావితం చేసిందో ఈ (గ్రంథం 
వివరిస్తుంది. 

ఉపేంద్రరావు చౌడూరి, పాళీ సాహిత్యంలోని దీఘనికాయంలో తాత్విక 
ధోరణులు, అన్వేషణ ప్రచురణలు, హైదరాబాద్‌ 1997. 

పద్మారావు కత్తి 'బౌద్ధ దర్శనం" లోకాయుత ప్రచురణలు, లుంవినీవనం, 
పొన్నూరు 1997. 

వెంకటేశ్వరరెడ్డి, అన్నపరెడ్డి, మానవీయ బుద్ధ, పల్లవి పబ్లికేషన్స్‌, 
విజయవాడ, 1998. ఈ [గ్రంథంలో బుద్ధుని మానవతావాదిగా, 
హేతువాదిగా, అనుభవిక వాదిగా చెప్పాను. నేటి తాదాత్యతా సంకటస్థితికి 
(106010/ 01519) పరిష్కారం బౌద్ధం అని చెప్పాను. 


22,23,24,25, [/./.5. అప్పారావు, బుద్ధధర్మ 12,3,4ఉ భాగాలు. 


"కవి ప్రచురణ, రంగ్రెజ్‌ ఫీట్‌, విశాఖపట్టణం- 1. 


డా. శివనాగిరెడ్డి ఈమని, ప్రాచీనాంధ్ర బౌద్ధ శిల్పులు, ఆనంద బుద్ధవిహార 
ట్రస్టు, సికిందరాబాద్‌, 2000. ఆంధ్రను బౌద్ధం వేయి సంవత్సరాలు 
ఏలింది. ఈ కాలంలో అనేక కట్టడాలు బౌద్ధ నిర్మాణ కళతో వెలిశాయి. 
అలా వెలిపించిన శిల్పుల గురించి ఇందులో ఉంది. 


. దా. వామనానంద, బౌద్ధ ధర్మదర్శిని, బౌద్ధ ధర్మ ప్రచార ట్రస్ట్‌, ఈ 


(గ్రంథానికి ముందు ఈయన 'అరచేతిలో బౌద్ధం” అనే గ్రంథం రాశారు. 
బౌద్ధం అంటే అవగాహన లేని వారికి ఒక అవగాహన కల్పించదానికి 
బౌద్ధ ధమ్మ దర్శిని రాశారు. 
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28. సుబ్రహ్మణ్యశాస్త్రి పోతుకూచి, 'మవాయాన దర్శనములు", సాధన 
(గ్రంథమండలి, తెనాలి. 

తెలుగులో బౌద్ధ దార్శనిక సాహిత్యం (అనువాద) 

ధమ్మపదం: బౌద్ధసాహిత్యంలోకెల్ల అత్యంత ప్రాచుర్యం పొందిన గ్రంథం 
ధమ్మపదం. ఇందులో 428 గాథలు 26 వర్ణాలుగా విభాజితమై ఉన్నాయి. ఇది 
ప్రపంచ ముఖ్య భాషలన్నింటిలోకి దాదాపుగ అనూదితమైంది. ఇందులో బుద్ధుని 
బోధలే ఉన్నప్పటికి అందరికి సార్వత్రికంగా పనికివచ్చే విషయాలనే చెబుతుంది. 
ఇది బౌద్ధ జీవిత సారాన్ని వివరిస్తుంది. 


ఇది అన్నిరకాల ఎండగట్టుకొనే తవనస్సును, యజ్ఞయాగాదులను 
ఎండగడుతుంది. శీల, సమాధి, ప్రజ్ఞలను నొక్కి చెబుతుంది. చెడుకు దూరంగా 
ఉండు, మంచి చెయ్యి, మనస్సును శుద్ధంగా ఉంచుకో (183). దీనితో 
ఏకీభవించనివారు ఎవరు ఉంటారు? 


బౌద్ధం ప్రకారం “సంఘటిత వస్తువులన్నీ అనిత్యాలు, దుఃఖాలు, అన్ని ధమ్మాలు 
అనాత్మలు.” వస్తువుల బాహ్యాకర్షణకు లోనుకాకు, వాటి అకుశల పక్షాలను 
గమనించు, అవిద్యను అకుశలమని ఎరుగుము” (243). దుఃఖాన్ని తృష్ణా లోభ 
మోహాల వినాశంతో అధిగమించవచ్చు. 


“చుక్క చుక్క నీరు పడుతుంటే కుండ నిండుతుంది” (121, 122). 


పుష్పగంధం గాలి వాలుకు వెళ్తుంది. సుజన గంధం గాలికదురు గూడ 
వెళ్తుంది (54.) 


ఈ విధంగా ధమ్మపదంలో ఎన్నో సార్వత్రిక సత్యాలున్నాయి. కాని కొన్నింటిని 
మాత్రమే ఇచ్చాను. 
దీనికి ఒక్క ఆంగ్ల భాషలోనే ముప్పె ఐదు అనువాదాలున్నాయి, తెలుగులో 
అయితే 20 వరకు వచ్చాయి. ఇంక నాకు తెలియనివి గూడ ఉండవచ్చు. 
1. అను. దుర్గా సదాశివేశ్వర ప్రసాద్‌, ధమ్మపదము సం.జి. రామకృష్ణ 
ప్రసాద్‌, రాణి భవానిదేవి మెమోరియల్‌ ట్రస్ట్‌, చల్లపల్లి, కృష్ణాజిల్లా 1926. 
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౧6.౬6. 1987. 20వ శతాబ్దంలో బౌద్ధంపై అభిరుచి పెంచుకొని, 
వ్యాసాలు రాయడం అనువాదాలు చేసినవారిలో దుర్గాశివేశ్వర ప్రసాద్‌ 
ఒకరు. పాళీ నేర్చుకొన్నాడు. తెలుగులో బౌద్ధగ్రంథాలు నిర్మించారు. 
1926 ఆంధ్రపత్రిక కార్యాలయం ఈ ధమ్మపదాన్ని ప్రకటించారు. 
తరవాత కిళాంచి రంగాచార్యులు (1926), సూర్యనారాయణ శర్మ 
ధమ్మపదాన్నే 'బుద్ధగీత'గా (1943), బ్రహ్మచారి ఆనందమోహన్‌ 
అనువదించిన ధమ్మపదం (1953), చర్ల గణపతిశాస్త్రి ధమ్మపదం 
(1953), చిలుకూరి నారాయణరావు ధమ్మపదం, రామకృష్ణాచార్య 
నండూరి ధమ్మపదం (1976), మోక్షానందస్వామి, ధమ్మపదం (1976), 
వరలక్ష్మీ రావు, కానూరు, ధమ్మపదం (1984), రామమోహనరావు 
కిలారు, ధమ్మపదం (1980, 1981), శ్రీకృష్ణస్వామి, ధమ్మపదం (1989), 
బాలరాజు రత్నాకర, ధమ్మపదం (1994), మల్లారెడ్డి గజ్జెల, ధమ్మపదం 
(1996) మలయశ్రీ, ధమ్మపదం (1991) బోధచైతన్య, ధమ్మపద గాథలు 
(లోకక్షేమ గాధలు) (1997), నారాయణరెడ్డి మేడం, ధమ్మపదము 
(1999) - ఇవన్నీ నాకు తెలిసిన (కొన్ని చూడనివి) ధమ్మపదానువాదాలు. 
ఇన్ని అనువాదాలు ఒక్క తెలుగులో వచ్చాయంటే ఆ గ్రంథ ప్రశస్తి అర్ధం 
చేసుకోవచ్చు. 

2. అను. రాహుల సాంకృత్యాయన్‌ - మహాయాన ధర్మోతృత్తి, జనవరి 
1939 భారతి. 

3. _ కృష్ణారావు జి.వి., మాధ్యమక వింశతి, పరిశోధన మాసపత్రిక, 1956. 

4. అను. రాఘవరావు బెల్లంకొండ, సిద్ధార్ధ, 14. శేషాచలం & ౦౦, 1957. 


5. అను. సుమేధ విమలాక్ష్మి మహా మానవ గౌతమ బుద్ధ, నాగార్జున 
బుద్ధవిహార్‌, హిందూపూర్‌, 19538. 


6. అను. కృష్ణారావు జి.వి. విగ్రహ వ్యావర్త,, సాహితీ కేంద్రం, తెనాలి 
1955. 


7. అను. రంగాచారి కిళాంబి, తథాగతుడు, జనతా ప్రచురణాలయం, 
విజయవాడ, 1960. 


తెలుగు నేల నేలిన బౌద్ధం 72 


8. అను. రామచంద్ర తిరుమల, క్షేమేంద్రుని అవదాన కల్పలత, అద్దేపల్లి 
& 00 రాజమండ్రి, రెండో ముద్రణ 2000. పవిత్రీకరణం, ఉత్తేజకరం, 
సావాసోపేతం, త్యాగమయం అయిన కథలను మా(తవే 
అవదానాలంటారు. కాళ్ళ్మీరువాసి అయిన క్షేమేంద్రుడు ఇటువంటి కథలను 
కావ్యరీతిలో + క్రీ.శ. 1051లో రాశాడు. వాటిని తిరుమల రామచంద్ర 
తెలుగులోకి అనువదించాడు. 

9. అను. విశ్వేశ్వరరావు మల్లవరపు, బుద్ధదేవుడు - మహా పురుషుల జీవితాల 
రవీంద్ర వ్యాసావళి. '/01.1. సాహిత్య అకాడెమీ, రవీంద్రభవన్‌ న్యూఢిల్లీ, 
1966. 

10. అను. లక్ష్మణ శాప్రి కప్పగంతుల, బౌద్ధదర్శనం, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రభుత్వం 
హైదరాబాద్‌, 1969. 

11. అను. తిరుమల రామచంద్ర, బులుసు వెంకట రమణయ్య, 'లలిత 
విస్తరం*, ప్రచురణ బులుసు వెంకట రమణయ్య మద్రాస్‌-4ఉ4, 1969. 
లలిత విస్తరం మహాయాన ప్రామాణిక గ్రంథం. ఏ ఇతర భారతీయ 
భాషలోకి అనువాదం కాకముందే వీరిద్దరు దీనిని తెలుగులోకి 
అనువదించారు. 

ఈ తెలుగు అనువాదం 1962 మార్చి నుంచి సంవత్సరం పైగా ఆంధ్రప్రభ 
ఆదివారం అనుబందధాలలో వ్రచురితమ్లైంది. ఇందులో 27 
అధ్యాయాలున్నాయి. వీటిని పరివర్తాలంటారు. 

12. వీరభద్రరావు బెవర, బౌద్ధ ఆచార వ్యవహారాలు, బుద్ధిస్ట్‌ కల్చరల్‌ 
ఆర్గనైజేషన్‌, కొత్తపేట, గుంటూరు, 1974. 

13. శ్రీనివాసాచార్యులు బొమ్మకంటి, గౌతమ బుద్దుడు, నేషనల్‌ బుక్‌ ట్రప్ట్‌, 
న్యూఢిల్లీ, 1984. ఇందులో తాత్విక విషయాల జోలికి పోక బుద్దుని 
జననం, వివాహం, సత్యాన్వేషణ, ధమ్మపదం, ఆర్యసత్యాలు అష్టాంగ 
మార్గం మొదలైన విషయాలతో దీనిని కూర్చుచేశారు. 

14. అను. రాజగోపాలరావు !/., ఆచార్య నాగార్జున శూన్యతా సప్తతి. 
బౌద్ధసాహితి, గుంటూరు. 
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15. 


16. 


క్షేగు 


18. 


15; 


20. 


ల 


లల 


29. 


బడ 


అను. బలరామమూర్తి ఏటుకూరి, బౌద్ధం అంటే ఏమిటి? మిళింద 
ప్రచురణలు, గుంటూరు, 1996. 


అను. మలయశ్రీ, వజసూచి, మిళింద ప్రచురణలు, గుంటూరు 1997. 


అను. రవీంద్రుడు డి., కాలామసుత్త (మూలం రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌), 
త్రిరత్న గ్రంథమాల, జేతవన బుద్ధవిహార, బుద్ధనగర్‌, వారాసిగూడ, 
సికిందరాబాద్‌, 1999 (బుద్ధజయంతి.) 


అను. బోదచైతన్య, వజచ్చేదిక (ప్రజ్ఞా పారమిత సూత్రం), ఆనంద 
బుద్ధ విహార ట్రస్ట్‌, సికిందరాబాద్‌ 1999. 

అను. బ్రహ్మశ్రీ రామకృష్ణ బ్రహ్మచారి, శ్రీ బుద్ధచర్య, శ్రీ వ్యాసాశ్రమం 
ఏర్పేడు, చిత్తూరుజిల్లా, రెండో ముద్రణ 1950. 

అను. బోధవైతన్య, మిళింద ప్రశ్నలు, ఆనంద బుద్ధవిహార, సికిందరాబాద్‌, 
2000. 


అను. ధర్మకీర్తి సుకన్యాపుత్ర, బుద్ధుని బోధన లేమిటి? ఆనంద బుద్ధ 
విహార ట్రస్టు, సికిందరాబాద్‌. 2007. 


అను. మలయశ్రీ, నవదీక్షిత బౌద్ధులు. ౬6. ]. రవిచంద్‌, మిళింద 
ప్రచురణలు, గుంటూరు 2002 (బుద్ధజయంతి మే) 


అను. బోధచైతన్య, జయమంగళం, ఆనంద బుద్ధవిహార ట్రస్ట్‌, 
సికిందరాబాద్‌, 2002. 
అను. ధర్మకీర్తి సుకన్యాపుత్ర, శ్రీబుద్ధచరియ, ఆనంద బుద్ధవిహార ట్రస్టు, 
సికిందరాబాద్‌, 2002. 


సృజనాత్మక బౌద్ధ సాహిత్యం 


క్షా. 


ల్సి 


జాషువా గుర్రం, జ్ఞానబుద్ద్ధుడు, భారతి మార్చి 1932. 


కామేశ్వరరావు చిర్రావూరు, రాజభిక్షువు, ప్రతిభ సంపుటి 2, సంచికలు 
సం నవ్యసాహిత్య పరిషత్తు, గుంటూరు 1935. 
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10. 


కేకే 


12. 
13. 


మత్తు 


గేర్‌ 
16. 


2 


పాపయ్య శాస్తి జంధ్యాల, ఉదయశ్రీ, కరుణశ్రీ కావ్యమాల, అమరావతి 
1076. 


వెంకటరావు కొమరవోలు, “అమరశ్రీ” శ్రీ పరమేశ్వర పబ్లికేషన్స్‌, 
హైదరాబాద్‌ 1945. 


సుశర్మ, బుద్ధ దయామాత, ది విజయ మారుతి పబ్లిషింగ్‌ హౌస్‌, మద్రాసు, 
1945. 


కొండమాచార్యులు ముదివర్తి, “ధర్మదీక్ష, వి.వి. నాయుడు & సన్స్‌, 
నెల్లూరు 1945. 

జాషువ గుర్రం, కాందిశీకుడు, వెంకట్రామ్‌ & 00, మద్రాసు, 1945. 
రామమూర్తి దర్భా, “త్యాగము” వివేక పబ్లికేషన్స్‌ నెల్లూరు, 1947. 
పాపయ్య శాస్తి జంధ్యాల, “కరుణశ్రీ”, కరుణశ్రీ కావ్యమాల, అమరావతి 
1950. 

వెంకటేశ్వర్లు నిమ్మరాజు, “శ్రీ బుద్ధచరిత్ర” జీవరక్షణ ప్రచార గ్రంథమాల, 
అనంతవరం నరసరావుపేట తాలూకా, గుంటూరుజిల్లా 1950. 

వీర రాఘవాచార్యులు కొండూరు, “అమరావతి” శిల్పకళా పరిషత్‌ 
సత్తెనపల్లి 1950. 

వెంకట్రావు బోదేపూడి, కళాక్షేత్రం, త్రివేణి పబ్లిషర్స్‌, మచిలీపట్నం 1968. 
రామారావు మారేమండ, “నాగార్జున కొండ”, అజంతా ప్రచురణలు 
సికిందరాబాద్‌, 1955. 


ఆంజనేయులు సముద్రాల, “నాగార్జున కొండ”, కంఠీరవ కావ్యమాల 
ప్రచురణలు, హైదరాబాద్‌ 1974. 


నరసింహం కె.వి.ఆర్‌, “సుజాత” 1/.8.[. మూర్తి & 0౦, విశాఖ, 1952. 
నరసింహారావు కాండూరి, “అశోక రాజ్యం” ప్రచురణ కె. రంగాచార్యులు 
1964. 

నారాయణరెడ్డి సి. “నాగార్జున సాగరం” తెలంగాణ రచయితల సంఘ 
ప్రచురణ, 10 డిసెంబరు 1955. 
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18. 
19. 
20. 


ల 


22. 


29. 
బైడ్న, 


25. 


26. 


ల, 


శ్రీనివాసమూర్తి “మహాత్యాగి” కిశోర కవిత సమితి, ముదిగల్లు, 1957. 
సీతారామరాజు కోలాచల, “ధర్మచక్రం” కవి ప్రచురణ, కృష్ణాజిల్లా 1958. 
వెంకటరత్న కవి పిళ్ళా, “బుద్ధయానం” పట్టణ యువజన కాంగ్రెస్‌ 
సంఘం, విజయవాడ, 1959. 

దాశరథి రామకృష్ణాచార్య, మహాబోధి, తెలంగాణ రచయితల సంఘం 
హైదరాబాద్‌, 1953 మూడోముద్రణ. 

మహా పద్మ జాతకం, ఛాంపేయ, భదంత జాతక కథలను గ్రహించి, 
సత్యం, శాంతి, దయ, సమతా భావాలతో దాశరథి ఈ మహాబోధి 
కావ్యాన్ని నిర్మించాడు. ఇది ఒకప్పుడు ఇంటర్మీడియట్‌కు, ఉస్మానియా 
విశ్వవిద్యాలయం ప్రీ యూనివర్శిటీ కోర్సు (1963) విద్యార్థులకు 
పాఠ్యగ్రంథంగా ఉందేది. దాశరథి బుద్దుని బెపోశన పట్టాడు. బౌద్ధసారాన్ని 
త్యాగాన్ని కరుణలతో కొన్ని సన్నివేశాలను సృష్టించి వానిలోనికి 
జాతకథలను అనువదించాడు. గొగర్రెకాలికి ముల్లు గుచ్చుకొంది. బుద్ధుడు 
విలవిలలాడాడు. ఆయనతో దాశరథీ విలవిలలాడాడు. 

వేంకటలక్ష్మీ నరసింహరావు వాసిలి, “ఆనంద భిక్షువు” విశాలాక్షి 
గృహ(గ్రంథాలయ ప్రచురణ, వడ్లమూడి, 1963. 

సుబ్బారావు కుర్రా, “విప్లవజ్యోతి” కవి ప్రచురణ, అప్పికట్ల 1965. 
సత్యనారాయణ కరటూరి, “కరుణా సౌగతము” విజయ మోహన్‌ 
పబ్లికేషన్స్‌ రాజమండ్రి 1969. 

సుబ్రహ్మణ్య శర్మ గుంటి, “విశ్వజ్యోతి” (బుద్ధ పురాణం) అమృతవాణి 
పబ్లికేషన్స్‌, ధర్మవరం, అనంతపురం జిల్లా, 1971. 

సత్యనారాయణ కరటూరి, “ఆమపాలి” కవి ప్రచురణ, జయ కృష్ణాపురం 
1980. 

మలయశ్రీ “ధర్మశ్రీ” కవి ప్రచురణ, 2000. 


నాటకాలు, నాటికలు 


క 


నారాయణరావు పనగుడి, “గౌతమబుద్ధ”, ఆంధ్రవిద్యార్థి ప్రచురణాలయం, 
పూలబజారు, బళ్ళారి, 1936. 
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10. 


య. 


నవలలు 


అవధాని మల్లాది, జగజ్టోతి భారతి, 1939 మార్చి 

బుచ్చిబాబు (శివరాజు వెంకట సుబ్బారావు) “తిష్యరక్షిత” భారతి 1940, 
నవంబరు. 

సత్యనారాయణ కరటూరి, “తిష్యరక్షిత” విజయ మోహన్‌ పబ్లికేషన్స్‌, 
రాజమండ్రి, 1967. 

ఆచార్య ఆత్రేయ (కిళాంబి వెంకట నరసింహాచార్యులు) “గౌతమబుద్ధ” 
మనస్వినీ చారిటబుల్‌ పబ్లిక్‌ ట్రస్ట్‌, మద్రాసు, 1943, 1990 సంపాదకుడు 
కొంగర జగ్గయ్య. 

రాజమన్నారు పి.వి. “నాగుబాము” రాజమన్నారు నాటికలు దేశి 
కవితామందలి, విజయవాద 1958. 

నారాయణ రూపన గుడి, “సౌందర నంద నాటకం” మహా నంది 
పబ్లికేషన్స్‌ 4/659 శాంతినగర్‌, గుంతకల్లు, 1964. 

మలయశ్రీ “శాంతి పథం” ప్రచురణ 8.1/. యూనివర్శిటీ, 1973. 
ఆచార్య ఆత్రేయ, “అశ్వఘోషుడు” మనస్వినీ చారిటబుల్‌ ట్రస్ట్‌, మద్రాసు, 
సంపాదకుడు కొంగర జగ్గయ్య 1990. 

రామమోహనరావు అద్దేపల్లి “సంఘం శరణం గచ్చామి” రచయిత 
ప్రచురణ, మధురానగర్‌, కాకినాడ 1998. 

కృష్ణారావు జి.వి. “ప్రతిక్రియ”, జి.వి. కృష్ణారావు రచనలు, 5వ సంపుటం, 
సంపాదకుడు అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి, ప్రభాస పబ్లికేషన్స్‌, బోస్‌రోడ్డు, 
తెనాలి, జనవరి 1999. 


సత్యనారాయణ, విశ్వనాథ, నాగసేనుడు, ఉమా పబ్లిషర్స్‌, విజయవాడ- 1. 
(మూడవ ముద్రణ 1994) నవల నిండ బౌద్ధం మీద ద్వేషపూర్తి విమర్శయే 
ఉంది. వ్‌ 
భుజంగరావు ఆలూరి, విసృత యాత్రికుడు, విశాలాంధ్ర పబ్లిషింగ్‌ హౌస్‌, 
విజ్ఞాన్‌ భవన్‌, బాంక్‌ ఫ్రీట్‌, 'హైదరాబాద్‌-1965. 
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3. బాపిరాజు అడవి, “శాంతిశ్రీ” - వివరాలు తెలియవు. 

4. _ బాపిరాజు అడవి, “హిమబిందు”, జయంతి పబ్లికేషన్స్‌, విజయవాడ, 
2002. 

5. _ లక్ష్మీపార్వతి నందమూరి, “శమణకం”, [7౧ ఎడ్యుకేషనల్‌ సొసైటీ, 
రోడ్‌ నెం.8, బంజారాహిల్స్‌, హైదరాబాద్‌ 2002. 


అనువాద కావ్యాలు 

1. తిరుపతి వెంకట కవులు, “బుద్ధచరి[ వ్‌ చెళ్ళపిళ్ళ వెంకట శాస్త్రి సన్స్‌ 
వెంకటేశ్వర పబ్లికేషన్స్‌, కడియం, తూ. గోదావరి జిల్లా 1902, 1956. 
ఇది ఆరు ఆశ్వాసాల పద్యకృతి. బాషా పోషకుడు, బహు [గ్రంథకర్త 
అయిన పోలవరవు జమీందారు, బుద్ధచరిత వ్రాని తనకు 
అంకితమివ్వమని తిరుపతి కవులను కోరగా, వారు ఈ కృతిని నిర్మించి 
అంకితమిచ్చారు. వీరికి ఆంగ్లం మీద పట్టులేని కారణంగా, సర్‌ ఎడ్విన్‌ 
ఆర్నాల్డ్‌ రాసిన “లైట్‌ ఆఫ్‌ ఏసియా” కావ్యాన్ని చదివి వినిపించుకొని, 
దాని ఆధారంగా ఈ కృతిని నిర్మించారు. 

2. పింగళి కాటూరు జంటకవులు, “సౌందర నందం” కావ్యాన్ని 1932లో 
రాశారు. ఇది అశ్వఘోషుని సౌందరనందానికి అనువాదం అంటారు. 
అయితే వీరనేది ఏమంటే ఇది వృత్తంలో పోలిక ఉన్నమాట నిజమేకాని, 
మరెందులోను పోలికలేదు అని. 

3. శివరామ శాస్త్రి వేలూరి, “కథలు-గాథలు” వేలూరి సదనం, మద్రాసు 
1940. 

త్తే గోపాలరెడ్డి బెజవాడ, “కథలు-కల్చ్పనలు” ఆంధ్ర సారస్వత పరిషత్‌, 
తిలక్‌రోడ్డు, హైదరాబాద్‌ 1943, 1976. 

ర్‌. రమణారెడ్డి పివి. “బుద్ధ హృదయం” మారుతి బుక్‌ డిపో, గుంటూరు, 
1967. 


6. రమణారెడ్డి 8.వి. “భిక్షకుడు” (పద్మ పూజ రవీంద్రుడు) విశాలాంధ్ర 
పబ్లిషింగ్‌ హౌస్‌, హైదరాబాద్‌, 1959. 
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7. _ వెంకటావధాని దివాకర్ల, “అశ్వఘోషుని బుద్ధచరితము” సాహిత్య 
అకాడెమీ, న్యూఢిల్లీ, 1976. 
8. గణపతి శాస్త్రి చర్ల, “బుద్ధ భగవానుని చరిత్ర (బుద్దాశ్వఘోషులు) 24 
పిఠాపురం, బీచ్‌ క్వార్టర్స్‌, ఆంధ్ర యూనివర్శిటీ, విశాఖపట్టణం 1977. 
9. సుబ్బారావు వావిలాల, “సుహృల్లేఖ” సౌమ్య సుషమ ప్రచురణలు 
పాపయ్యార్య వీధి, అమరావతి, 1991. 
10. మల్లారెడ్డి గజ్జెల, “సుహృల్లేఖ” ఆనంద బుద్ధవిహార ట్రస్టు, సికిందరాబాద్‌, 
1997. 
ఇంతవరకు నేను సమకూర్చిన రచయితల జాబితా (వారి రచనలతో సహా) 
ఇవ్వడానికి కారణం ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధరచయితల విసృతి మేరకు సంబంధించి 
ఒక అవగాహన ఇవ్వడానికి మాత్రమే. నాకు తెలిసింది ఈ కొద్దిమందే. నా దృష్టికి 
రాని అనేకమంది బౌద్ధరచయితలున్నారనేది ఎవరైనా ఊహించవచ్చు. 
అయితే బౌద్ధం మీద రాసిన ఈ రచయితలంతా బౌద్భులుకాదు. కొందరు 
బౌద్భులై ఉండవచ్చు. మరికొందరు అభిమానులై ఉండవచ్చు. అయితే చాలమంది 
తమ సృజనాత్మక కౌశలాన్ని అభివ్యక్తం చేసుకోవడానికి బౌద్ధ ఇతి వృత్తాలను స్వీకరించి 
ఉండవచ్చు. 
నేను ఇచ్చిన జాబితాలలో (గ్రంథస్థమైన విషయాలను గురించి క్లుప్తంగానైనా 
తెలుసుకోవడానికి నా పరిశోధన [గ్రథం, “తెలుగులో బౌద్ధం” ప్రచురణ: తెలుగు 
అకాడెమీ, హైదరాబాద్‌ (2005, 2012) చూడండి. 
కొన్ని ప్రత్యేక బౌద్ధ గ్రంథాలు 
బౌద్ధం మీద వచ్చిన గ్రంథాలనన్నింటిని ఒక గాట కట్టివేయలేము. ఇతివృత్తాలను 
ప్రధానం చేసుకొని వచ్చిన గ్రంథాల ప్రాముఖ్యం అంతవరకే. బుద్దుని, బుద్ధుని 
బోధలను, కనీసం వాటి సారాన్ని తెలుసుకోవడానికి, పనికివచ్చే గ్రంథాలను ఈ 
ప్రత్యేక గ్రంథాల జాబితాలో వేస్తాను. 
1. దా. యెండ్లూరి, “బుద్ధుడు - బౌద్ధ ధమ్మము” పీపుల్స్‌ ఎడ్యుకేషనల్‌ 
సొసైటీ, హైదరాబాద్‌ 1988, 2008. 
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ఇది ఆంగ్లంలో దా. అంబేడ్కర్‌ మహాశయుడు, తాను 1956లో బౌద్దాన్ని 
స్వీకరించబోయే ముందు, ఏ మతం తీసుకోవాలనే ప్రశ్నను ఎదుర్శొని, దానికి 
సమాధానంగా బౌద్ధాన్ని ఇరువది ఏడులు అధ్యయనం చేశారు. ఆ అధ్యయన 
సారంగా ఆయన ఆంగ్లంలో రాసిన "866604 4౧౮6 ౧159 0౧4౧౧౫" వెలువడింది. 
దానిని తెలుగులో డా. యెొండ్లూరివారు 1988లో అనువదించగా, 2008లో 
భిక్థశాసనన రక్షిత సంపాదకత్వంలో సర్వాంగ సుందరంగా వెలువడింది. 
బౌద్ధసారమంతా ఈ [గ్రంథంలో లభిస్తుంది. 


2. ధర్మకీర్తి సుకన్యాపుత్ర, “బుద్ధుని బోధనలేమిటి?”, ఆనందబుద్ధ విహార, 
సికిందరాబాద్‌ వారి ప్రచురణ (2002) ఇది ఆంగ్లంలో వాల్‌ పోలా రాహుల 
(1959)లో రాసిన */౧41.1౧6 846604 269౧౪ అనే గ్రంథానికి తెనుగు సేత. 
ఇదొక అద్భుతమైన (గ్రంథం. ఆధునిక ప్రపంచ స్ఫూర్తికి తగిన విధంగా బుద్దుని 
ఆలోచనలను పరివర్తించిన గ్రంథం. 


3. బోధచైతన్య చాల బౌద్ధ ప్రామాణిక గ్రంథాలను తెలుగు చేశాడు; జాతకమాల 
(1977), లోకక్షేమ గాథలు (1997), ప్రజ్ఞా పారమిత (2000), మిళింద ప్రశ్నలు 
(2012), వజచ్చేదిక (1999), బౌద్ధమౌలిక విషయాలు మంచి అవగాహన 
కల్పిస్తాయి. 

మిళింద ప్రశ్నలు అనే గ్రంథం క్రీ.పూ. 1, 2వ శతాబ్దాలలో గ్రీకు రాజు 
మినాందర్‌ (మిళింద)కు బౌద్ధభిక్షువు నాగసేనునికి మధ్య జరిగిన సంభాషణ ప్రాచ్య 
సాహిత్యంలో దీనికి సరిపోలిన గ్రంథం లేదంటాడు రైస్‌ డేవిద్స్‌. 


4. అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి అలియాస్‌ బుద్ధఘోషుని రచనలు: 


తెలుగులోకి అత్యధిక ప్రామాణిక రచనలు అటు అనువాదాలు కాని, ఇటు 
స్వతంత్ర రచనలు కాని తెచ్చిన వాడను నేనే. ఇంతవరకు బౌద్ధం మీద తెలుగులో 
ఇన్ని రచనలు (అనువాదాలు, స్వతంత్ర) తెచ్చినవారు మరొకరు లేరు. 


1. మానవీయ బుద్ధ (1988, 2005, 2009). బౌద్ధాన్ని మొదటిగ 
చదువుకొనేవారికి చాల ఉపయుక్తకరమైన (గ్రంథం. ఇందులో బుద్ధుని 
మానవతావాదిగా, ఆనుభవికవాదిగా, వివరించడం జరిగింది. ఇది స్వతంత్ర రచన. 
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ల 


బుద్ధదర్శనం (అనువాదం) (8666౧2 2౧౮6 ౧19 64001009 0౫ [14/64 


1412౧2(౧6/2) బౌద్ధ ధర్మాన్ని ఆధికారికంగా చెప్పే గ్రంథం. 


ఉత్తమ అనువాద [గ్రంథంగా తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం ప్రథమ బహుమతి 
పొందింది. తరవాత నేను పాళీ త్రిపిటకాల నుంచి మూడు గ్రంథాలను అనువాదం 


చేశాను. 
వి 


త్త 


8. 


9, 


అవి; 
బుద్ధుని దీర్చ సంభాషణలు (దీఘనికాయం-2003, 2006) 
బుద్దుని మధ్య సంభాషణలు ౪01. (2010) 
బుద్దుని మధ్యమ సంభాషణలు ౪01.1! (2011) టు మప 
నికాయాను వాదాలు 


న బుద్ధుని మధ్యమ సంభాషణలు ౪01.1! (2011) 


. బుద్ధుని సూత్ర సముచ్చయం (సుత్తనిపాతానువాదం) 2006, 2008. 


తెలుగులో బౌద్ధం (పరిశోధన) తెలుగు అకాడెమీ 2005, 2008. 


ఆచార్య నాగార్జునుడు (స్వతంత్ర) 2007. 


10. మహా బౌద్ధ విజ్ఞాన సర్వస్వ నిఘంటువు (4౧ ౬౧౦/౦1006010 ౨|౧1౦౧౬౧/ 
01 8646010150) 2008 బుద్ధజయంతి. 


11. నేటి ప్రపంచానికి బౌద్ధం (స్వతంత్ర (2009 బుద్ధజయంతి) 


12. బ్రాహ్మణ బౌద్ధ హిందూ మతాలు (అనువాదం 2011) 


13. బుద్దుని మార్గం (అనువాదం) 2009 


14 నిత్యజీవితంలో సజీవ ధ్యానం (అనువాదం 2012 జనవరి) 


ఇవేగాక ఇంక 1. మహోన్నత మానవుడు బుద్ధుడు 2007, 2. జ్ఞాన పూర్ణిమ 
(సంకలనం) 2008), ౨. బుద్ధుని ధర్మం - శిష్యులు పోషకు (2008లు 
ఉన్నాయి. వీటిలో మహా బౌద్ధ విజ్ఞాన సర్వస్వ నిఘంటువు గురించి ఒక మాట 
చెప్పాలి. అది మామూలుగా మనం అర్థం చేసుకొనే నిఘంటువులాంటిది కాదు. 
ప్రతి ప్రదార్థ నిఘంటువు కాదు. అది 'విజ్ఞాన సర్వస్వ నిఘంటువు నమూనాలో 
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తీర్చి దిద్దబడింది. 2000ల ఆరోపాలతో కూర్చబడిన 600 పుటల బ్రహత్బ్పరిమాణ 
(గ్రంథం. బౌద్ధావగాహనకోసం ప్రతి ఒక్కని దగ్గర ఉండవలసిన (గ్రంథం. 


5 సవెర (సరెళ్ళ వెంకట రత్నం) రచనలలో కొన్ని ముఖ్యమైనవి. 
1. బుద్ధచరిత్ర, బౌద్ధధమ్మ 'పేరణ సంఘం, కాకినాడ, 2005. 


2. భగవాన్‌ బుద్ధునికి ప్రముఖులు నీరాజనాలు & సవేరా వ్యాసాలు, దళిత 
చైతన్య వేదిక, అమలాపురం, 2004 సెప్టెంబరు. 

3. మానవాళికి మార్గదాత, రచయిత ప్రచురణ 2010 ఫిబ్రవరి. 

4. బౌద్ధధమ్మ విశిష్టత (వ్యాసాలు), దళిత వైతన్యవేదిక, అమలాపురం 2008. 
సవేర బౌద్ధ ఉపాసకుడు. బౌద్ధం గురించి, బౌద్ధ పునత్థాన వైతాళికుడైన డా. అంబేడ్కర్‌ 
గురించి అనేక గ్రంథాలు విరివిగా రాశాడు. అంబేడ్మర్‌ సంక్షిప్త చరిత్ర, బుద్ధుని 


అనుసరించిన మహిళలు, దా. అంబేడ్కర్‌ సూక్తులులాంటి గ్రంథాలను బౌద్ధసేవలో 
ఆంధ్రదేశానికి అందించాడు. 


తెలుగు నేల నేలిన బౌద్ధం వ 


7. ఆంధ్రలో బొడ్ధం - నేడు 


బుద్దుడు జీవించి ఉండగానే ఆంధ్రలోకి బౌద్ధం ప్రవేశించిందని, ఆ తరవాత 
అది అశోకుని ప్రోత్సాహంతో ఆంధ్రలోనే కాదు దేశాంతరాలకు వ్యాపించిందని, 
అశోకుని ప్రభావానికి ముందే అంధకులు తమదైన ప్రత్యేక బౌద్దానికి నూతన 
సిద్ధాంతాలను జోడించి, ఆంధ్రలో ప్రభవింపజేశారనీ వీటి ఫలితంగా మహాయానం, 
మాధ్యమకవాదం, తంత్రయానాలు రూపుదిద్దుకొని ఆంధ్రను బౌడ్డాంధ్రగా మార్చి, 
అవి అంతిమంగా బ్రాహ్మణ మతంతో సంలీనం కావడానికి ద్వారాలు తెరిచాయని 
మనం లోగదే తెలుసుకొన్నాము. తరవాత ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రభుత్వ, కేంద్ర ప్రభుత్వ 
పురావస్తు శాఖల డత్రవ్వకాలతో బయలు పడిన అసంఖ్యాక బౌద్ధక్షేత్రాల ఆంధ్ర 
ఎంతగా బౌద్ధంతో ప్రభావితం అయిందీ చూచాము. తరవాత క్రీ.శ. 2వ శతాబ్ది 
నుంచి 7వ శతాబ్ది వరకు వచ్చిన ఆచార్య నాగార్జునుని నుంచి ధర్మకీర్తి వరకు 
వచ్చిన ఆంధ్ర బౌద్ధాచార్యుల ప్రభావం “ఆంధ్ర మనస్సు” (4౧060! [/1%0) పై 
పడి, అది ప్రపంచ తాత్త్విక భూగోళం పటంలో ఒక స్థానాన్ని ఎలా సంపాదించిందీ 
చూచాము. ఆ తరవాత 14వ శతాబ్దిం వచ్చేసరికి అనేక సామాజిక, రాజకీయ, 
చారిత్రక, మత కారణాల వల్ల ఏవిధంగా అంతర్జితమైందీ గూడ చూచాము. 


బౌద్ధం నేటి ఆంధ్ర జీవితంలో పైకి కనిపించకుండ పోయినా బౌద్ధ భావనలైన 
అహింస, కరుణ, వర్ణ వ్యవస్థ మీద నిరాసక్తత మొదలైనవి అంతర్వాహినిగా జన 
జీవితంలో ప్రవహిస్తూనే ఉన్నాయి. అంతేకాక ప్రజాస్వామ్యం, సామ్యవాదం, 
వ్యక్తికవాదం, లౌకికవాదం లాంటి నూతన భావాలు ఆంధ్రలో ఒక బౌద్ధ 
వాతావరణాన్ని (01॥%0216 01001010౧0) పెంపొందించాయి. ఈ భావాలన్నీ బౌద్ధంలో 
అంతర్గతంగా ఉన్నవే. వీటికి తోడు మరో ప్రక్కనుంచి - బౌద్ధం పునరుద్ధానం 
ఇటు భారతదేశంలోను అటు పాశ్చాత్యంలోను ఇక్కడ వునరుద్దానం, అక్కడ 
పునరన్వేషణ - రూపంలో సంభవించింది. నేను ఇక్కడ పాశ్చాత్యంలో బౌద్ధావిష్కారం 
గురించి ప్రస్తావించను. భారతదేశంలో బౌద్ధం ఎలా పునరుత్థానమైందీ పనిలో 
పనిగా ఆంధ్రలోగూడ ఎలా పునరుత్థానమైందీ చూదాము. 
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జౌ ద్ధం పునరుత్ధానం 

భారతదేశంలో బౌ ద్ధపునర్వికాసానికి ఆదిమ పురుషుడు అనగారిక ధర్శపాలుడు. 
శ్రీలంక భిక్షువైన ఇతడు మే 31, 1891లో కలకత్తాలో స్థాపించిన మహా బోధి 
సాసైటీతో భారతదేశంలో బౌద్ధ పునరుత్థాన శకమారంభమైంది. అంతకుముందు 
బ్రాహ్మణ మహంతుల చేతులలో ఉన్న బోధగయ దేవాలయాన్ని బౌద్ధుల చేతులలోకి 
మార్చించే పోరాటం గావించాడు. ఈ పట్టుదలకు కారణం బోధగయలో “వజ్రాసన” 
మీద 22, జనవరి 1891న తన నుదిటిని ఆనించినప్పుడు, అతనిలో ఏదో మహత్తర 
అంతర్గత సంవేదన ఉవ్వెత్తున లేచింది. మహాబోధి సాసైటికి ఒక ఉపకరణంగా 
మహా బోధి జర్నల్‌ను స్థాపించాడు. దేశంలో అనేక బౌద్ధ కేంద్రాలను ఏర్పాటు 
చేశాడు. విదేశాల నుంచి బౌద్ధ భిక్షువులను రప్పించాడు. 


ఆనుభవిక రూప బౌద్ధ వ్యాప్తిలో చెప్పదగిన రెండో వ్యక్తి మహా వీరస్వామి 
ఇతడు శ్రీలంకలో బౌద్ధ దీక్ష తీసుకొని, బుద్ధుడు నిర్వాణం చెందిన కుసినారకు 
వచ్చి 1862లో అక్కడ ఒక బౌద్ధ విహారను నెలకొలిపాడు ఈ మహావీరస్వామి 
శిష్యుడు చంద్రమణి మహాథేర. ఈయన్ను అంబేడ్మర్‌ 1956 నాగపూర్‌ బౌద్ధ పరివర్తన 
ఉత్పవంలో దీక్షనిమ్మని అర్థించాడు. 


భారతదేశంలో బౌద్ధ వికాసానికి తోడ్పడిన మరో ముఖ్య వ్యక్తి 
ధర్మానందకోశాంబి. ఈయన శ్రీలంకలో మహా స్థవిర సుమంగళాచార్యదగ్గర 
సామణేరగా ఉండి, పాళీ బౌద్ధ సాహిత్యాన్ని బెపోశన పట్టి, ఆ తరవాత ఆయన 
దగ్గరే ఉపసంపద (111806! 001౧4400) తీసుకొన్నాడు. 


కొంతమంది విద్యార్థులను బౌద్ధాధ్యయనం కోసం శ్రీలంక పంపడానికి గాంధీ 
దగ్గర మాట తీసుకొని అతడు 'సేవా గ్రామమ్‌లో చేరాడు. 


పై చెప్పిన వారంతా బౌద్ధ పునరుత్థానంలో మొదటి తరానికి చెందినవారైతే 
రెండో తరానికి చెందిన వారు రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌, జగదీశ్‌ కాశ్యప, ఆనంద 
కౌశల్యాయన పండిత త్రయం. 


రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌గా పేరు మార్చుకొన్న కేదారనాథ్‌ పాందే 1893లో 
పుట్టి 1963లో మరణించాడు. మార్చిజమ్‌ బాగా చదివినవాడు, అతడు “బుద్ధుని 
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జీవితం”, “టిబెట్‌లో బౌద్ధం” అనే గ్రంథాలనేగాక అనేక నవలలనూ రాశాడు. 
బౌద్ధ గ్రంథాలను హిందీలోకి అనువదించాడు. మొత్తం 150 [గ్రంథాల వరకు 


రాశాదు. 


శబ్ద ప్రమాణాన్ని అంగీకరించ వలసిన పనిలేదన్న రాహుల్‌ సలహాను గ్రహించిన 
కాశ్యప, దీఘనికాయ, మిళిందప్రశ్న ఉదాన, సంయుక్త నికాయాలను హిందీలోకి 
అనువదించాడు. నాలందా విశ్వ విద్యాలయాలన్ని పునరుద్ధరించాలనే రాహుల్‌ 
సాంకృత్యాయన అభీష్టాన్ని నిజం చేశాడు కాశ్యప. 1956 నుంచి అతడనేక మందిని 
బౌద్ధంలోకి పరివర్తించాడు. 


మూడోవాడు ఆనంద కౌశల్యాయన్‌, పంజాబి. రాహుల్‌ను మొదటిగా 1956లో 
లాహోరులో కలిశాడు. 1928లో ఉపసంపద తీసుకొన్నాడు. 60 పుస్తకాలు రాశాడు. 
1956లో అంబేడ్కర్‌ మరణం తరవాత ఇతడు బొంబాయిలో లక్షమందిని బౌద్ధంలోకి 
మార్చాడు. 

డా. అంబేడ్కర్‌ తన బాల్యంలో హిందూ ఛాందసుల చేతులలో అవమానాల 
పాలైన అంబేడ్కర్‌, “పుట్టడమైతే హిందువుగా పుట్టాగాని (అది నా చేతిలో లేదు) 
హిందువుగా మరణించను (ఇదినా చేతిలో ఉంది”, అని 20 సంవత్సరాల సుదీర్హ 
విచారణ తరవాత ఆయన బౌద్దాన్ని తీసుకొని బౌద్భుడుగా మరణించాడు. నేను 
బౌద్దాన్ని ఎందుకు కోరుకున్నానంటే అది ఏకంగా మంచి లక్షణాలను ఇస్తుంది. 
ప్రజ్ఞ, కరుణ, సమత - ఇవే మంచి జీవితానికి కావసింది. “కట్ట కడపటి అధో 
జనుల సుఖం ఈ మతంలోనే ఉంది అని చెప్పి బౌద్దానికి గొప్ప దోహదం చేశాడు. 
ఇతడు ఆంగ్లంలో రాసిన 706 8666004౧06 ౧19 0౧౭౧౫౧౫౫” ఒక గొప్ప గ్రంధం. 

వివేకానంద, రాధాకృష్ణన్‌లు: ఒక విధంగా చెప్పాలంటే బుద్దుని గొప్పదనాన్ని 
ఆధునిక భారతీయులకు, ప్రపంచానికి చాటి చెప్పిన వాడు వివేకానందుడు. బుద్భుణ్ణి 
పొగిడిన బౌద్బేతరులలో వివేకానందలాగా ప్రశంసించిన వారు మరొకడు లేడు. 
రాధాకృష్ణన్‌ గూడ అంతే. గమ్మత్తు ఏమిటంటే వీరిద్దరూ గూడ ఒక ప్రక్క బుద్ధుని 
పొగడుతూనే బౌద్దాన్ని తూలనాడతారు. 


మహాత్మాగాంధి: నేటి భారతీయుని మీద మహాత్మగాంధి ప్రభావం ఎంతగానో 
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ఉంది. అతడు దేశ స్వాతంత్ర సాధనలో అనుసరించిన ప్రతి వ్యూాహంలోను అహింసనే 
ప్రాతిపదిక చేసుకొన్నాడు. అహింస బౌద్దానికి జీవం. అది భారత ప్రజలలో 
నాటినుంచి నేటివరకు అంతర్వాహినిగా ప్రవహిస్తూనే ఉంది. 1925లో బుద్ధజయంతి 
నాడు కలకత్తాలో గాంధీ ఇలా అన్నాడు: “బౌద్ధం హిందూ దేశం నుంచి 
బహిష్ఫృతమైందని నేనొక క్షణంగూడ ఊహించలేను. బుద్దుణ్ణి బహిష్మరించడం 
అసంభవం... ఆ మానవాళి గురువు, మహాత్మ, ఈ ప్రపంచం ఉన్నంతవరకు 
ఉంటాడు. మానవులకు లభించిన బోధకులలోకెల్ల అత్యంత గొప్పవాడుగా 
నిలిచిపోతాడనడంలో నాకే సందేహం లేదు.” 


యోధులు రెండురకాలు. దైహిక యోధులు, ఆత్మయోధులు. భీముడు, అర్జునుడు 
మొదటి తరగతికి చెందితే, బుద్ధుడు, గాంధీలు రెండో తరగతికి చెందుతారు. 
బుద్ధుని అహింస, కరుణ, వర్ణ నిరసన, సమత గుణాలను గాంధీ తనివిగా చేసుకొని, 
ఉద్యమాలు నిర్వహించాడు. అలా బౌద్ధం మూర్తీభవించినవాడు గాంధీ. 


ఇటువంటి గాంధీ ప్రభావం ఆంధ్రదేశంపైన పడింది. ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధం 
పునరుత్ధానం కావడానికి తగిన వాతావరణం కల్పించింది. 


ఆంధ్రలో బౌద్ధం పునరుత్ధానం 

ఇటువంటి నేపథ్యంలో ఆంధ్రలో జెత్సాహిక బౌద్భులు, బౌద్దా భిమానులు బౌద్ధ 
శ్రేయోభిలాషులు బౌద్ధాన్ని పునర్వికాసం జేయడానికి నడుం బిగించి కొన్ని 
కార్యక్రమాలను నెలకొల్పడమేకాదు, అనేక బౌద్ధ కేంద్రాలను, సంఘాలను 
స్థాపించారు. స్థాపించడమేకాదు, రచయితలయిన వారిలో చాలమంది బౌద్ధం మీద 
గ్రంథాలను రాయడం, సమర్జులైనవారు పాళీ మూల బౌద్ధ (గ్రంథాలను అనువాదం 
చేయడం కొనసాగించారు. కొంతమంది బౌద్ధ పత్రికలను గూడ తీసుకొచ్చారు. 

ఈ బౌద్ధ పునర్వికాస విస్తృతిని సూచించడానికి ఇక్కడ కొన్ని ముఖ్య విహారాల 
సంఘాల, సంస్థల పేర్లను పేర్కొంటాను. ఆ పేర్లతోపాటు దానికి సంబంధించిన 
ముఖ్య వ్యక్తుల పేర్లనుగూడ ఇస్తాను. 1. బుద్ధిస్ట్‌ సొసైటీ ఆఫ్‌ ఇండియా, ఆంధ్రశాఖ 
హైదరాబాద్‌ (పి. అబ్బాయి - అధ్యక్షులు) (0 బౌద్ధ ధథమ్మ ప్రచార సంఘం, నెల్లూరు 
డి. మాలకొండయ్య, (కన్వీనరు) 3. మంగళగిరి బుద్ధవిహార ట్రస్ట్‌, (ఉ. ఆర్‌. 
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కృష్ణార్దునబోధి, చైర్మన్‌) 4. ఆల్‌ ఇండియా లే బుద్ధిస్ట్‌ ఆర్గనైజేషన్‌, ఆంధ్రశాఖ, 
కాకినాడ (ఉ.డా.ఆర్‌. రాముడు, అధ్యక్షుడు,) 5. బౌద్ధపరిషత్‌, విశాఖపట్టణం 
(6 నవీన్‌, అధ్యక్షులు) 7. దా. అంబేడ్కర్‌ మెమోరియల్‌ సొసైటీ, విశాఖపట్టణం 
(ఉ.దా. కె.వి.పి. ప్రసాదరావు) 8. త్రైలోక్య బౌద్ధ మమా సంఘ సహాయక గణ, 
ఏలూరు (ఉ. యస్‌. వరప్రసాద్‌, అధ్యక్షులు) 9. బుద్ధిస్ట్‌ సొసైటీ ఆఫ్‌ ఇండియా 
శాఖ, వరంగల్‌ (ఉ. బి. కట్టయ్య - అధ్యక్షులు) 10. బుద్ద ధర్మ సంఘ విహార్‌, 
విజయవాడ (ఉ. పి. నరేంద్రనాథ్‌, అధ్యక్షులు) 11. మహా బోధి సొసైటీ, చల్లపల్లి 
(మేకా శివయ్య అధ్యక్షులు) 12. బుద్ధవిహార ట్రస్ట్‌, తిరుపతి (ఉ. బి. గోవిందస్వామి, 
అధ్యక్షులు) 13. సింహగోష్టి బుద్ధవిహార ట్రస్ట్‌, భట్టిప్రోలు (ఉ. శామ్యూల్‌ జాన్‌, 
అధ్యక్షులు) 14. ఆదుర్రు బుద్ధ విహార ట్రస్ట్‌, కోనసీమ (ఉ యస్‌.యస్‌. ఆర్‌. 
భూపతి, ప్రధాన కార్యదర్శి), బుద్ధిస్ట్‌ సొసైటీ ఆఫ్‌ ఇండియా, హైదరాబాద్‌ (వల్లూరు 
శ్రీనివాసరావు) 15. విశ్వశాంతి బుద్ధవచన ట్రస్టు, ఆదిలాబాద్‌ (ఉ. సమతా సుదర్శన్‌, 
అధ్యక్షుడు) 16. బి.యస్‌.ఐ. ఖమ్మం (ఉ. శీలం ప్రభాకర్‌, కన్వీనర్‌) 17. బౌద్ధప్రేరణ 
సంఘం (ఉ. ఎ. రామేశ్వరరావు కార్యదర్శి, కాకినాడ) 18. ధమ్మదీప్‌ బుద్ధవిహార్‌, 
అంబేడ్మర్‌ నగర్‌, (ఉ. శ్రీమతి కౌసల్యాబాయి)లు నాకు తెలిసిన బౌద్ద సంస్థలలో 
కొన్ని స్థల విస్తర భీతితో మిగతా పేర్లను ఇవ్వడం లేదు. 


ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధవ్యాప్తికోసం పాటుపడుతున్నవి పై సంస్థలే కాక, విపశ్యనా 
ధ్యాన కేంద్రాలుగూడ ఉన్నాయి. విపస్సనా ధ్యానం బౌద్దానికి మాత్రమే ప్రత్యేకితం. 
విపన్సనా అంటే తనలోకి తాను లోతుగా చూసుకోవడం. అలా చూసుకోవడం 
ద్వారా తనలో వెనుక ఉండి తనను నడిపించే ఆత్మ లేదనీ, అంతా ఒక ప్రక్రియయే 
(౧[00659) అని, అదొక ప్రవాహమని అనుభవం పూర్వకంగా తెలుసుకొంటాడు 
ధ్యాని. ఆత్మ ఒక భ్రాంతి అని ఎరుగుతాడు. ఇదే బౌద్ధం లక్ష్యం. ఈ లక్ష్యం దిశగా 
ఆంధ్రలో ఐదు విపశ్యన ధ్యాన కేంద్రాలు వెలిశాయి. అవి; 


1. ధమ్మఖేత్‌ విపశ్యన ఇంటర్నేషనల్‌ మెడిటేషన్‌ సెంటర్‌, 
నాగార్జున సాగర్‌ రోడ్‌, కుసుమ నగర్‌, వనస్థలిపురం, 
హైదరాబాద్‌-500070. ఫోన్‌: 040-24240290. 
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ప్రపంచంలో 180 విపస్సనా ధ్యాన కేంద్రాలపైచిలుకు ఆచార్య గోయెంకా 
స్థాపించారు. వీటన్నిటిలోకి మొదట స్థాపించినది మన హైదరాబాద్‌ కేంద్రమే. 
2. ధమ్మవిజయ, విపశ్యన ఇంటర్నేషనల్‌ మెడిటేషన్‌ సెంటర్‌, 
విజయరాయి (పోస్టు), పెదవేగి మండలం, ప.గో. జిల్లా-534475. 
3. ధమ్మారామ విపశ్యన ఇంటర్నేషనల్‌ మెడిటేషన్‌ సెంటర్‌, 
కుముదవల్లి, భీమవరం వద్ద, పాలకోడూరు మండలం. 
ప.గో జిల్లా-534210, ఫోన్‌: 088162 ౩6566. 
4. ధమ్మ నాగార్జున, విపశ్యన ఇంటర్నేషనల్‌ మెడిటేషన్‌ సెంటర్‌, 
హిల్‌ కాలనీ, నాగార్జున సాగర్‌, నల్గొందజిల్లా-502306. 
ఫోన్‌: 9392093799; 9866226650. 


ఈ విపస్సనా ధ్యానకేంద్రాలు తమవంతు కృషి తాము చేస్తుండగా ఇంతకు 
ముందు పేర్కొన్న బౌద్ధవిహారాలు, సంస్థలలో కొన్ని విశేషంగా కృషి చేస్తున్నాయి. 
ఆ కృషిని గుర్తించడం అవసరం. 


ఆనంద బుద్ధవిహార: ఆంధ్రదేశంలో నేడు వెలసిన బౌద్ధవిహారాలలోకెల్ల 
అగ్రగణ్యమైనది ఆనంద బుద్ధవిహార. ఇది సికిందరాబాద్‌లోని మహేంద్రహిల్స్‌ 6, 
ఏప్రిల్‌ 2003న అంటే బుద్ధశకం 22 చైత్రం 2546న ప్రారంభోత్సవం 
జరుపుకొన్నది. ఆనంద బుద్ధ విహార అంతకు ముందు తుకారామ్‌ గేట్‌లో ఒక 
చిన్న విహారంగా ఉందేది. దీనిని పూజ్య దలైలామ ప్రారంభించారు. అంతకు 
ముందొకసారి పూజ్య దలైలామ 11-1-1986న దర్శించాడు. విపస్సనాచార్య 
కళ్యాణ మిత్ర సత్యనారాయణ గోయెంకా, బౌద్ధ పునరుత్భానకర్త ఆనంద కౌశల్యాయన్‌, 
ఇంకా ఎంతోమంది ప్రసిద్ధ బౌద్ధ బిక్షులు, దేశ విదేశాలనుంచి వచ్చి ఈ చిన్న 
బౌద్ధవిహారను దర్శించారు. ఈ విహారను, దాని ప్రారంభదశలో ఆ చుట్టుప్రక్కల 
ఉన్న బారువా కుటంబాల వారు నడిపారు. బారువాలు సంప్రదాయ బౌద్దులు. 


అటువంటి అల్ప ప్రమాణంలో ఉన్న ఆనంద బౌద్ధ విహారాన్ని క్రాంతదర్శి, 
ఆంధ్ర అశోకుడు ఆంజనేయరెడ్డి చెన్నూరు (1౧9) కొండ క్రింద ఉన్న ఆనంద 
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బుద్ధవిహారను కొండ పైకి తెచ్చాడు. తనకున్న మంచితనాన్ని బౌద్ధనైర్మల్యాన్ని 
ఉపయోగించి, నాటి ముఖ్యమంత్రి కోట్ల విజయభాస్కరరెడ్డి నుంచి మహేంద్ర హిల్స్‌ 
(సికిందరాబాద్‌)పై మూడు ఎకరాల స్థలాన్ని ఆనంద బుద్ధ విహార నిర్మాణానికి 
అనుమతిపొందాడు. వైయక్తికంగా తనకున్న సత్సంబంధాలతో, విహార నిర్మాణంకోసం 
కోట్లాది రూపాయలను దానంగా పొంది, బౌద్ధ వాస్తుకళ ఉట్టిపడే రీతిగా విహార 
నిర్మాణాన్ని తీర్చిదిద్దాడు. బౌద్ధ పరిశోధనలకు దోహదం చేయడానికి గ్రంథాలయం, 
బిక్టుల శిక్షణకు ఏర్పాట్లు, బౌద్ధ ఉపాసక, ఉపాసికలు దర్శించడానికి వస్తే వారు 
ఉండడానికి ఏర్పాట్లు ఇందులో ఏర్పాటు చేయబడ్డాయి. 


దీనికి చైర్మన్‌గా ఉన్న సంఘ రక్షిత మహాధథేర ఆంజనేయరెడ్డికి కృతజ్ఞతలు 
తెలుపుతూ ఇలా అంటాడు: “| అగ6గ౧౮6 ౧౫/ 6660 8/26146610 [4 0. ఉ౧2౧9/& 
౧6౮606)/ 10 ౧159 561999 206 1౧౧9002016 00/00 20౧6 6616౧01066 
ఆగంగ 1౧ ౧౧౦౦౪గ00 106 1206 10/16 046456 0 0024గ౧0&... ౧6 19 1౧66661 
౧౧౦౧౦౧౧౫౪౧౬| 206 | 2౧ ౪6౧/ ౧1825606 1౧41 ౧6 15 2590012160 1/0౧ ౪5౯”... 
11౧ 0. &౧|1౧6/& [6660 11/6165951/ ౪/0౦/4661 10౪/2/09 1౧6 [001999 01 
౮104062. ౧6 15 16 ౧౦౪1౧౮ 5011 10! అఆ6౧/౦౧6. ౧6 510016 ౧4౧౮6౮1 
5౧04166160 1౧6 [89000910110/ 0 ౧౧౦౦112100 14౧69 10! ౧6 00౧9114040 
0 గ౧౪|1౧౮౧౧౦56 8660600151 006114/21 06046 0౧ 14406064 ౧|||9... 0091 
01 ౧[016061 10 0/0189.. ౫6 12066 ౧6 0౧4|6006 91206100 1౧ 1౧001 ౧6 
౧౧౮౦6 1౧6 1౧00551016 ౧౦౪౩1016. 


అటువంటి ఆంద్ర అశోకుడు కేవలం ఒక ఆనంద బుద్ధ విహార విషయంలోనే 
కాదు ధాన్యకటక బుద్ధవిహార ట్రస్టు స్థాపనలో, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ బౌద్ధ మహా సమ్మేళనంలో, 
నాగార్జున సాగర్‌ వద్ద రూపుదిద్దుకొంటున్న “బుద్ధవనం” ప్రాజెక్టులో, అక్కడే ఏర్పాటైన 
ధమ్మ నాగార్జున విపశ్యన ఇంటర్నేషనల్‌ మెడిటేషన్‌ సెంటర్‌ రూపురేఖలు 
దిద్దుకోవడంలో, బుద్ధభూమి (ముందరి పేరు సంఘమిత్ర) అభంగంగా దానిని 
నడపడంలో, మిసిమి పత్రిక వే సంచికను బుడ్డ జయంతి సంచికగా 
వెలువరించడంలోగాని ఆయన సహకారం అత్యంత గణనీయం. 


ఇవన్నీ ఒక ఎత్తెతే బౌద్ధ ప్రచారంకోసం ధర్మదీపం ఫౌందేషన్‌, హైదరాబాద్‌, 
స్థాపించి, ఆ సంస్థక్రింద ఎన్నో బౌద్ధగ్రంథాలు తీసుకొస్తున్నారు. వీటిలో కొన్ని 
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(గ్రంథాలు 1. జాతక కథలు శివశంకరస్వామి, ల బౌద్ధదర్శనమ్‌ (అనువాదం. వి. 
గోవర్ధన్‌) 3. మానవ బుద్ధ - జె. లక్ష్మీరెడ్డి 4. మిళింద ప్రశ్నలు - బోధచైతన్య 
5. బ్రాహ్మణ, బౌద్ధ, హిందూ మతాలు - అన్నపరెడ్డి బుద్ధఘోషుడు 6. విపశ్యనా 
ధ్యాన మార్గదర్శిని - తియ్యగూర సీతారామిరెడ్డి & నందం శ్రీనివాసరావు 
గ బౌద్ధధర్మ దర్శిని - అను. జె. లక్ష్మీరెడ్డి - ఇంకా చాలా గ్రంథాలున్నాయి. 

ఇలాంటివారు మరో నలుగురు ఉంటే ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధం అనతికాలంలో 
పరివ్యాప్తి చెందుతుందనడంలో ఏమాత్రం సందేహం లేదు. 


మంగళగిరి బుద్ధ విహార ట్రస్టు: ఆనంద బుద్ధ విహార తరవాత, బౌద్ధం ప్రచలితం 
కావడానికి విశేష కృషి చేస్తున్న రెండో సంస్థ ఇది. దీనికి రేకా కృష్ణార్జునబోధి 
చైర్మన్‌, నేను వైస్‌ చైర్మన్‌ను. దీనికి పెద్దగా ఒనరులు లేవుగాని, మానవ ఒనరులు 
పుష్కలంగా ఉన్నాయి. ఇక్కడ మానవులంటే మానవుడు ఒక్కడే. అతడే అందరిపెట్టు. 
ఒక్కడే అన్నిపనులు చేస్తాడు. అతడే కృష్ణార్జునబోధి. 


ఈ విహార తరపున అనేక అనితర సాధ్య కార్యాలను నిర్వర్తించాడు. నెలనెల 
భిక్థులను మంగళగిరి రావించి, అరవింద హైస్కూలు, మంగళగిరి, వారు ఉచిత 
భోజన వసతి సౌకర్యాలను అందించడంతో, బౌద్ధ ప్రవచనం చేయించడం, విపస్సన 
ధ్యాన శిక్షణను నిర్వహించారు. తరవాత, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ బౌద్ధ మహా సమ్మేళనం 
విజయవాడ సిద్దార్థ హైస్కూల్‌ ప్రాంగణంలో 2010, ఫిబ్రవరి 14న, 3000ల 
మంది బౌద్భులతో జరిగినప్పుడతడు కీలక కార్యకర్తగా పనిచేశాడు. 

ఇప్పుడు “బుద్ధభూమి' మాసపత్రిక బాధ్యతలను నిర్వహిస్తున్నాడు. ఇంక 85! 
శాఖలు ఎక్కడికక్కడ పనిచేస్తున్నాయి. ఒక వినమ ఉపాసక గ. అబ్బాయి నేతృత్వంలో, 
బుద్ధపూర్ణిమలను, అంబేడ్మర్‌ పరివర్తన పండుగలను బౌద్ధస్ఫూర్తితో నడుపు 
కొంటున్నారు. వారు నడిపే కార్యాలు అన్నీఇన్నీ కావు. ఇక్కడ వాటినన్నింటిని 
వర్ణించడం సాధ్యంకాదు. 


ఒక్క విశాఖ పట్టణంలోనే దాదాపు 15వరకు బౌద్ధసంఘాలున్నాయి. వాటిల్లో 
ముఖ్యంగా చెప్పదగినది విశ్రాంతాచార్య పావన మూర్తిగారి నేతృత్వంలో నిర్మితమైన 
అంబేడ్కర్‌ బుద్ధవిహార నిర్మాణం. ఆ అంబేడ్కర్‌ బుద్ధవిహారలో అనేక విధాలైన 
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బౌద్ధ ధమ్మ వ్యాప్తి కార్యక్రమాలు జరుగుతున్నాయి. అక్కడే ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహా 
బౌద్ధ సమ్మేళనం మూడో సమావేశం 2012 ఏప్రిల్‌ మూడో తేదీన భారీ ఎత్తున 
జరిగింది. 

ఆ తరవాత చెప్పుకోవలసింది కోనసీమ అమలాపురంలో, మాజీ మంత్రివర్యులు 
గొల్లపల్లి సూర్యారావుగారి నాయకత్వంలో నిర్మితమైన త్రిరత్న బుద్ధవిహార్స్‌ కోట్ల 
వ్యయంతో నిర్మితమైంది. గ్రంథాలయం ధ్యాన శాల ఉన్నాయి. 

రెండు మహా బౌద్ధ విగ్రహాలు: హైదరాబాద్‌ను గుక్తంచడానికి ఇదివరకు 
చార్మినార్‌ను వార్తల్లో దూరదర్శన్‌లో చూపించేవారు. అది మా గోయింది ఇప్పుడు. 
హైదరాబాద్‌ టాంక్‌బండ్‌ వద్ద హుస్సేన్‌ సాగర్‌లో జిబ్రాల్టరాక్‌పై స: పబడిన బుద్దుని 
ఏకశిలా విగ్రహాన్ని హైదరాబాద్‌కు గుర్తుగా చూపిస్తున్నారు. దీనికి ప్రపంచ 
బుద్ధులంతా నాటి ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ముఖ్యమంత్రి 11.1. రామా వుకు కృతజ్ఞులై 
ఉందాలి. ఇది ప్రపంచంలోకే అతి పెద్దదైన ఏకశిలా బుద్ధవిగ్రజూం. ఇది విహార 
యాత్రికులనెంతోమందిని ఆకర్షిస్తోంది. దీనికి రామారావు దృష్టిని కొనియాడాలి. 

ఇకపోతే రెండో ఆంధ్రప్రదేశ్‌లో అతి పెద్ద రెండో బుద్ధవిగ్రహం ధ్యాన బుద్ధ 
దీని ఎత్తు 125 అడుగులు. ప్రపంచ ప్రసిద్ధ బౌద్ధ క్షేత్రమైన అమరావతిలో ఐదు 
ఎకరాల సువిశాల ప్రాంగణంలో, దాదాపు మూడువేల చ.అ.ల విస్తీర్ణంలో, 
అర్ధనిమీలత నేత్రాలతో, తదేక దీక్టలో ప్రపంచ శాంతికి, విశ్వ మానవాళి 
దుఃఖవిముక్తికి ధ్యాన నిమగ్నుడైన అహిం” “మూర్తి “ధ్యానబుద్ధ” విగ్రహం అమరావతికి 
నూతన శోభను తెచ్చింది. 

“ధ్యానబుద్ధ” రూపశిల్ప రేగుళ్ళ మల్లికార్జునరావు, నాటి గుంటూరుజిల్లా సోషల్‌ 
వెల్ఫేర్‌ డిప్యూటీ డైరక్టరు. ధ్యాన బుద్ధ శిల్ప భావన, కళాకారుడు, శిల్పి, చిత్రకారుడూ 
అయిన ఈయన మదిలోనే తొలిగా మోసులెత్తింది. దానికి అమరావతిని కేంద్రంగా 
చేసుకొని రూపుదిద్దాలనే ఆలోచనను గవర్నమెంట్‌ చెవిలో వేశాడు. నాటి 
గుంటూరుజిల్లా కలెక్టరు జయలక్ష్మీ, నాటి ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ముఖ్యమంత్రి రాజశేఖర్‌రెడ్డి 
సానుకూలంగా స్పందించారు. “ధ్యాన బుద్ధకు తానే శిల్చి అయ్యాడు రేగుళ్ళ. 
మధ్యలో రూకలు కరవైనప్పుడు తను చిత్రించిన చిత్రాలను వేలంవేయగా వచ్చిన 
పన్నెండు లక్షల రూపాయలనుగూడ ఆ బుద్దునికే సమర్చించుకొన్నాడు. 
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ఇప్పుడది ఆంధ్రప్రదేశ్‌ పర్యాటక శాఖ క్రింద ఉన్నది. ఇప్పటికింకా పూర్తి 
కాలేదు. ఎప్పటికి పూర్తి అవుతుందో? 
బౌద్ధ పత్రికలు: 

తొలుదొల్లగా ఈ రంగంలో చెప్పవలసిన వాడు విశాఖపట్టణవాసి, అద్వకేట్‌, 
బౌద్భుడు బెవర వీరభద్రంరావు. తెలుగులో బౌద్ధం మీద రాసిన తొలి తరం 
రచయితలలో ముఖ్యుడు. ఈయన అనేక బౌద్ధ గ్రంథాలు రాయదమేగాక “ఇండియన్‌ 
బుద్ధిస్ట్‌” అనే నామంతో బౌద్ధ పత్రికను నడుపుతున్నారు. పత్రికనడపడ మంటే 
మాటలుకాదు. ఆర్థిక భారం వలన ఆ పత్రిక యెడనెడ మాత్రమె వస్తున్నది. 


మహానాగ: ఏలూరునుంచి సీనియర్‌ బుద్ధిస్ట్‌ డా. వామనానంద దీనిని 
నడుపుతున్నారు. ఒక వ్యక్తి పత్రిక నడపడం తేలిక కాదు. సంస్థలు మాత్రమే 
ఆ పని చేయాలి. అందుకే ఈ పత్రికగూడ యెడనెడ వస్తున్నది, పూర్తిగా అగిపోకుండ. 


ధమ్మప్రభ: ఈ పత్రికని తూ.గో. జిల్లా అమలాపురం వాసి సవేర (సరేళ్ళ 
వెంకటరత్నం) ఏక కేలకీలించాదు, చాలకాలం. కాని అలసిపోయాడు. తరవాత 
దానిని హైదరాబాద్‌లో మరొకరికి ఇచ్చాడు 8. రాంబాబును సంపాదకునిచేస్తూ. 
అదీ ఇంతకు ముందరి పత్రిక బాటనే నడిచింది. 


బుద్ధభూమి: దీని ఇంతకు ముందరి పేరు “సంఘమిత్ర.” ఈ పేరు మరొకరి 
పేర రిజస్టరు అయి ఉండడం వలన పేరు బుద్ధభూమిగా మార్చవలసి వచ్చింది. 
సంఘమిత్రకు ప్రధాన సంపాదకునిగా, ఇప్పటి “బుద్ధభూమి"కి గౌరవ సంపాదకులుగా 
నేను ఉంటున్నాను. 


అయితే ఇది నా పత్రిక అని కాదుగాని పూర్వపత్రికలవలె కాక బౌద్ధ ధర్మాన్ని 
గాదాఖినివేశంతో పాఠకులకు చేరుస్తున్నది. ఆంధ్ర అశోకుడు ఆంజనేయరెడ్డి 
వెన్నుదన్నులు ఈ పత్రికకు పుష్కలంగా లభిస్తుండదంతోను, తరవాత పాఠకులుగూడ 
అభిమానంతో చందాలేకాక, విరాళాలు పంపడంతోను చిరకాలం నడుస్తుందని నా 
ప్రగాఢ విశ్వాసం. 

మిసిమి మాసపత్రిక: నేను మిసిమి సంపాదకత్వం వహించిన కాలంలో 2002 
నుంచి 2011 వరకు ప్రతి సంవత్సరం బుద్ధజయంతికి కేవలం బౌద్ధం మీది 
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పరిశోధక వ్యాసాలతో ప్రత్యేకత తెచ్చేవాడిని. నా తరవాతగూడ అదే వారసత్వాన్ని 
ప్రస్తుత సంపాదకుడు ఆంధ్ర అశోకుడు ఆంజనేయరెడ్ది కొనసాగిస్తున్నారు. 

ఆంధ్రప్రదేశ్‌ బౌద్ధ మహా సమ్మేళనం: “ఆంధ్రదేశం అసలే బౌద్ధ దేశం. నేటి 
ఆం(ధ్రలోగూడ ఎంతోమంది బౌద్ద్భులున్నారు. అయితే వారికి ఒకరితో ఒకరికి 
పరిచయం లేదు. వీరంతా ఒకరితోనొకరు పరిచయం చేసుకొనే వేదిక ఉంటే 
ఎంత బాగుండును” - అనే ఆలోచన నాలో పాడమింది. ఈ ఆలోచనను విజయవాడ, 
నరేంద్రనాథ్‌గారి ఇంటిలో బౌద్ధధమ్మ సంఘం నెలవారి సమావేశంలో వెల్లడించాను. 
దానిని నరేంద్రనాథ్‌ అందిపుచ్చుకొని, హైదరాబాద్‌ బషీర్‌బాగ్‌ ప్రెస్‌క్లబ్‌లో నా 
“బుద్ధుని మార్గం” గ్రంథావిష్కరణ సభను గ. అబ్బాయిగారు ఏర్పాటు చేసిన సభలో 
నన్ను సమ్మానిస్తూ సవివరంగా చర్చకు పెట్టాడు. ఆ ఆలోచన అందరికీ నచ్చింది. 

ఆ తరవాత నేను మంగళగిరి బుద్ధవిహార ట్రస్టు చైర్‌మన్‌ రేకా కృష్ణార్జునబోధితో 
చర్చించి రూపకల్పన ప్రణాళికవేశాం. దాని ప్రకారం ప్రతి జిల్లానుంచి బౌద్ధమిత్రులను 
రావించి మంగళగిరిలో సమావేశపరిచి ఆ ఆలోచనకు స్థిరరూపం ఇచ్చాం. ఫలితంగా 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌ బౌద్ధ సమ్మేళనం ఆవిర్భవించింది. 


మొదటి ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహా బౌద్ధ సమ్మేళం: నేను కన్వీనర్‌గా, 14 ఫిబ్రవరి, 
2010 ఆదివారం విజయవాడ సిద్ధార్ధ హైస్కూల్‌ (గ్రౌండ్స్‌లో పెద్దఎత్తున సమ్మేళనం 
ఉదయం నుంచి సాయంత్రం వరకు జరిగింది. ఈ సమ్మేళనానికి ముఖ్య అతిథిగ, 
కలకత్తా మహా బోధి సొసైటీ, కార్యదర్శి పూజ్య భిక్టు రేవత మహాథేర హాజరయ్యారు. 
మంత్రులు దొక్కా మాణిక్య వరప్రసాద్‌, గాదె వెంకటరెడ్డి హాజరయ్యారు. సభకు 
మొత్తం ఆంధ్రదేశం నలుమూలలనుంచి 5000ల బౌద్ద్భులు వచ్చారు. ఇది ఆంధ్ర 
దేశ బౌద్ధ చరిత్రలో ఎన్నడూ కానని విషయం. 

దీనికి సిద్ధార్థ ఎడ్యుకేషనల్‌ సొసైటీ, తమ స్కూలు ప్రాంగణం ఇవ్వడమేగాక, 
భౌజన సదుపాయాలకు లక్షరూపాయలు ఇచ్చారు. 

మొత్తంమీద సభకు వచ్చినవారు బౌద్ధస్ఫూర్తిని తమతో మోసుకుపోయారు. 

రెండో ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహా బౌద్ధసమ్మేళనం: ఇది నేను అధ్యక్షులుగ పి.వి. 
రత్నం, కోశాధికారిగ, బి. నరసింహులు, కన్వీనరుగ పెద్ద ఆహ్వాన సంఘంతో, 
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13, ఫిబ్రవరి, 2011 ఆదివారం లలిత కళాతోరణం, పబ్లిక్‌ గార్జెన్స్‌లో కన్నుల 
పండువగ జరిగింది. దీనికి 881 ఆంధ్రశాఖ అధ్యక్షులు ౧. అబ్బాయిగారి కృషి 
సహకారం ఎంతో ఉంది. భిక్టులుగూడ చాలమంది వచ్చారు. 


ఆంధ్రదేశంలోని బౌద్దులంతా మరోసారి కలుసుకొన్నందుకు ఎంతగానో 


సంతోషించారు. 


మూడో ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహా బౌద్ధసమ్మేళనం: ఈ సమావేశం విశాఖపట్టణం 
అంబేద్మర్‌ భవన్‌లో 3,4 ఏప్రిల్‌ 2012న జరిగింది. దీనికి నేనే అధ్యక్షుడుగా 
ఉన్నాను. విశాఖపట్టణంలో ఉన్న 15 బౌద్దసంఘాలు కలసి ఏకంగా ఈ మహి 
సమ్మేళనాన్ని నిర్వహించారు. బొజ్జన్నకొండ నుంచి బుద్ధజ్యోతిని తీసుకు రావడంతో 
సభ ఆరంభమైంది. ఇది రెండురోజులు సమావేశం కావడంతో ఆంధ్రదేశం 
నలుమూలల నుంచి వచ్చిన బౌద్ధులు ఒకరికొకరు చేరువయ్యారు. 


నాలుగో ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహా బౌద్ధసమ్మేళనం: దీనిని వరంగల్‌ 891 అధ్యక్షుడు 
కట్టయ్యగారి నేతృత్వంలో 2013, ఫిబవరి మూడోవారం లేదా మార్చి 
మొదటివారంలో ఓరుగల్లులో జరపాలని తీర్మానించడమైంది. 8. కట్టయ్యగారు 
ఇప్పటినుంచే దాని ఏర్పాట్లలో మునిగి ఉన్నారు. 


ఈ విధంగా ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహా బౌద్ధసమ్మేళనాలు ఒకదాని తరవాత ఒకటి 
అభంగంగా జరగడం ఎంతో ముదావహం. ఇది భావి బౌద్ధ స్ఫూర్తి ప్రగతిని 


సూచిస్తుంది. 


తెలుగు త్రిపిటక ప్రాజెక్టు 

ఏ మతంగాని, ఉద్యమంగాని, పార్టీగాని ప్రజలలోకివెళ్ళి వారి మనస్సులలో 
నిలవాలంటే అవి వారి వద్దకు చేరాలి. చేరాలంటే తత్సంబంధమైన సాహిత్యం 
కావాలి. ఆ సాహిత్యం వారు నిత్యం మాటాడుకొనే భాషలోనే ఉందాలి. అందుకని 
బౌద్ధసాహిత్యం పాళీభాషలో ఉంది గనుక, బౌద్ధాన్ని ప్రచురితం చేయాలంటే, దానిని 
తెలుగు భాషలోకి అనువదించి ప్రచురించాల్సి ఉంటుంది. ఈ దిశగా మహా బోధి 
సొసైటీ, బెంగుళూరు వారు పాళి త్రిపిటక (గ్రంథాలను కన్నడ భాషలోకి 
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అనువదింపజేసి ప్రకటించారు. వారు ఇప్పుడు త్రిపిటకాలను తెలుగులోకి 
అనువదింపజేయాలని సంకల్పించారు. దీనికి ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రభుత్వం ఆంధ్ర 
అశోకుడు ఆంజనేయరెడ్డి చొరవతో రూ. 50,00,000/- లను ఇవ్వడానికి ఉ0.ను 
జారీచేశారు. బెంగుళూరు మహా బోధి సొసైటీ ఈ ప్రాజెక్టును మొత్తం పర్యవేక్షిస్తుంది. 

నేను ఇప్పటికే సుత్తపిటకలోని దీఘనికాయాన్ని (బుద్దుని దీర్ద సంభాషణలు 
పేరుతో) మజ్జిమనికాయ మూడు సంపుటాలను (బుద్దుని మధ్యమ సంభాషణలుగా), 
ఖుద్ధకనికాయంలోని సుత్తనిపాత (బుద్దుని సూత్ర సముచ్చయంగా) అనువదించి 
ఉండడంతో బెంగుళూరు మహా బోధి సొసైటీ, నన్ను సంయుక్త నికాయాన్ని తెలుగు 
సేయమని ఆదేశిస్తూ ఆ పుస్తకంగూడ పంపారు. 


ఆంధ్రలో బౌద్ధం నేడు అనే ఈ ప్రకరణం క్రింద నేను ఎన్నోరకాల 
బౌద్ధపునరుత్తాన, వ్యాప్తి కార్యక్రమాల వివరాలను, అవి జరుగుతున్న తీరు తెన్నులను 
యథాశక్తి వివరించారు. ఇప్పటి ఈ తీరుతెన్నులను చూస్తుంటే బౌద్ధం ఆంధ్రదేశంలో 
తన ఒకప్పటి వైభవాన్ని స్ఫూర్తిని తిరిగి పొందుతుందనే ఆశ కలుగుతుంది. 


ఆంధ్రప్రదేశ్‌ బౌద్ధ రచయితల సాహితీ సదస్సు: 

ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధం మీదే రాసే, రాయగల రచయితలు రెండువందలకు 
పైగానే ఉన్నారు. అయితే వీరందరిని ఒక ఛత్రం క్రిందకు తెచ్చి దిశానిర్దెశంచేసి, 
వారిని బౌద్ధ వ్యాప్తి దిశలో రచనలుచేసే విధంగా పురికొల్పాలనే లక్ష్యంతో ఇటీవల 
అక్టోబరు 20, 21 తేదీలలో విజయవాడకు దగ్గరలోనే దక్షిణంగా 145 రోడ్డుమీద 
ఉన్న కుంచనపల్లి అరవింద హైస్కూలులో రచయితల సదస్సు జరిగింది. దీనికి 
నేను కన్వీనరుగా, ఉపాసక వల్లూరు శ్రీనివాసరావు, ఉపాసక ౧. అబ్బాయి 881, 0. 
చంద్రశేఖర్‌ ప్రముఖ బౌద్ధ రచయితలు ముఖ్య కార్యకర్తలుగా వ్యవహరించాము. 

సదస్సుకు ఎనఖైమంది రచయితలు హాజరయ్యారు. వీరంతా బౌద్ధస్ఫూర్తితో 
బౌద్దాన్ని నలుదిక్కుల ప్రచలితం చేయడానికి అవసరమైన రచనలు చేయాలనే 
పట్టుదలతో ఉన్నారు. 

0. చంద్రశేఖర్‌గారు రచయితల వర్క్‌షాపు నిర్వహించారు. నేడు ప్రపంచం 
ఎదుర్కొంటున్న కొన్ని సమస్యలను గుర్తించి, ఒక్కొక్క సమస్యకు బౌద్ధం నుంచి 
ఎటువంటి పరిష్కారం లభిస్తుందో గుర్తించవలసిందిగా సమస్యకొక రచయితల 
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సమూహాన్ని విభజించారు. ఏ సమూహానికి ఆసమూహం తమకిచ్చిన సమస్యను 
చర్చించి దానికి బౌద్ధం ఎటువంటి పరిష్కారాన్ని చూపుతుందో గుర్తించింది - 
వారు సూచించిన పరిష్కారాలు ఎంతో అర్ధవంతంగా వివేకవంతంగా ఉన్నాయి. 


ఆ తరవాత రచయితలు రాసే బౌద్ధగ్రంథాల ప్రచురణ, వాటి పంపిణి, ఆదాయ 
వ్యయాలు మొదలైన విషయాల గురించి రాబోయే సమావేశంలో చర్చించాలని 
భావించబడింది. ఇటువంటి బౌద్ధ రచయితల సాహితీ సదస్సు ప్రతి ఆరునెలలకొక 
మాటు జరపాలని నిర్ధారితమైంది. 


కాలచక్ర 2006: కాలచక్ర దీక్ష బౌద్ధులకు పవిత్రమైన ప్రసిద్ధ అమరావతీ 
నగరంలో 05-01-2006 నుంచి 16-01-2006 వరకు పూజ్య దలైలామా 
నేతృత్వంలో జరిగింది. ౪5. రాజశేఖర్‌రెడ్డి, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ముఖ్యమంత్రి చొరవతో, 
జపాన్‌ బుష్పోకైయి వారి సహకారంతో ఇక్కడ కావలసిన ఏర్పాట్లన్నీ చేయబడ్డాయి, 
ఈ పవిత్ర సంఘటనలో పాల్గొనేందుకు దేశదేశాల నుంచి బౌద్ధ భిక్షువులు, 
అభిమానులు వేలాదిగా విచ్చేశారు. టిబెటన్‌ బౌద్ధ సంప్రదాయం ప్రకారం బుద్ధుదే 
ఇక్కడ అమరావతికి స్వయంగా వచ్చి కాలచక్రాన్ని ప్రవర్తించాడు. ప్రపంచంలో 
ఇంతకు ముందు వివిధ స్థలాలలో ఈ కాలచక్ర వేడుకలు పూజ్య దలైలామా 
ఆధ్వర్యంలో జరిగాయి. ఈసారి ౩0వ కాలచక్ర పండుగను జరపడానికి అమరావతిని 
దలైలామా ఎంపిక చేశారు. 


గుంటూరుజిల్లా మొదటినుంచి బౌద్దానికి కేంద్రమే. ఆ విధంగా బాగా 
చదువుకొన్నవారికి బౌద్ధంగురించి చెప్పవలసిన పని లేదు. కాని సామాన్య 
ప్రజానీకానికి బౌద్ధం అంటే ఏమిటో తెలియదు. చాల మంది 'బౌద్ధం), “బుద్ధుడు” 
అనే పదాలనే విని ఉండరు. ఇది గుంటూరుజిల్లా వాసులకేకాదు, ఆంధ్రదేశ 
ప్రజలందరికి వర్తిస్తుంది. అయితే పూజ్య దలైలామా, కాలచక్ర - 30వ పండుగకు, 
పూర్వకాలంలో బౌద్ధంతో ప్రభావితమైన ఆంధ్రదేశాన్ని అందులోని గుంటూరుజిల్లా 
బౌద్ధ పుణ్యక్షేత్రం అమరావతిని, ఎంపిక చేసుకోవడం వలన పదకొండు రోజులపాటు, 
బౌద్ధం, బుద్ధుడు, కాలచక్ర పేర్లు మారుమోగాయి. జనం తండోపతండాలుగ 
అమరావతి వచ్చి వేడుకలలో పాలుపంచుకొన్నారు. 
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ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రభుత్వం ఈ వేడుకకు ఎంతో వ్యయంచేసి విస్సృతమైన ఏర్పాట్లు 
చేసింది. సుశిల్‌కుమార్‌ షిండే, గవర్నరు, ౪6. రాజశేఖర్‌రెడ్డి ముఖ్యమంత్రి, 
జయపాల్‌రెడ్డి మొదలైన ప్రముఖులెందరో దీనిలో పాల్గొన్నారు. 


అసలు ఈ కాలచక్ర తంత్రం ఏమిటి? క్రీ.పూ. ఆరవ శతాబ్దంలోనే బుద్ధుడు 
అమరావతి వచ్చి కాలచక్రాన్ని తిప్పాడని టిబెటన్‌ బౌద్ధ సంప్రదాయం వాకొంటున్నాా 
ఈ కాలచక్ర తంత్రాన్ని ఇండియాలో సంబల రాజైన సుచండ్రుడు కూర్చాడని 
అంటారు. సంబలదేశం, సుచంద్రుడు - ఇద్దరూ పుక్కటి పురాణాలకు చెందిన 
వారే కావచ్చు. బహుశ ఇండియాలో కూర్చిన అంతిమ తంత్రమిది. ఇందులో 
మూడు భాగాలున్నాయి. అవి బాహ్య, అంతర, రహస్య స్థాయి బోధలు. బాహ్యస్థాయి 
బోధ బాహ్య విశ్వం పనితీరును, అంతరన్థాయి బోధ అంతర ఆధ్యాత్మిక సూక్ష్మ 
ప్రపంచ పని తీరును, రహస్య స్థాయి బోధ పై రెండింటిని సమీకరించే పని చేస్తుంది. 
కాల చక్ర దీక్ష తీసుకొన్నవారు ఈ పౌరాణిక భూమి అయిన సంబలలో జన్మిస్తారు. 
కాలచక్ర దీక్షను ఏటా దలైలామా ఇస్తారు. కాలచక్ర తంత్రంలో కొన్ని అంశాలలో 
“నారూప ఆరు యోగాల”కు సదృశమైన యోగాలున్నాయి. 


బౌద్ధ ధ్యాన విధానంలో అత్యున్నత స్థాయి యోగ తంత్ర పరంపర కాలచక్ర. 
బౌద్ధ ఆధ్యాత్మిక విశ్వాసంతో ఉన్న సాధకుడు కాలచక్ర సాధికారతను పొందడం 
ద్వారా దానిలో తాను ఒక గణనీయ స్థితికి చేరినట్లు భావిస్తాడు. ఇలాంటి స్థితికి 
చేరాలనుకొన్నవారు అందుకు అన్నివిధాల అర్హులైన, దానిని నిశితంగా అనుసరిస్తున్న 
వారి నుంచి ఈ సాధికారతను పొంద వలసి ఉంటుంది. 


పవిత్ర దలైలామా ఇప్పటికి 28 సార్లు ఈ సాధికారతను బౌద్ధభిక్షువులకు 
ఉపదేశించారు. 2002లో బీహారు బోధగయలో జరగవలసిన కాలచక్ర వాయిదా 


పడింది. ఇది 29వ కాలచక్ర. ఆ తరవాత మన అమరావతిలో 2006 జనవరి 
5-11 తేదీలలో జరిగింది, ౩0౦వ కాలచక్ర అయింది. 


ఇటువంటి 'కాలచక్ర' మన రాష్ట్రంలో జరగడం మన రాష్ట్రానికే గర్వకారణం. 
రాష్ట్రచరిత్రలో ఈ సంఘటన ఒక మైలురాయిగా నిలిచిపోతుంది. 
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జీవిత చరిత్ర 





అన్నపరెడ్డి వెంకటేశ్వరరెడ్డి 1933 ఫిబ్రవరి 22వ తేదీన గుంటూరుజిల్లా తెనాలి 
తాలూకా తూములూరు [గ్రామంలో వ్యావసాయిక కుటుంబంలో జన్మించారు. 
1954-1957 కాలంలో ఆంధ్ర విశ్వవిద్యాలయం (నాడు వాల్తేరు, నేడు 
విశాఖపట్టణం)లో ఆచార్య కె. సచ్చిదానందమూర్తి శిష్యరికంలో తత్త్వశాస్త్రంలో /.గి. 
పట్టాని అందుకొన్నారు. 

అప్పటి నుంచి మొత్తం మీద రెండు దశాబ్దాల పాటు '/.5.గ. & [/[. కళాశాల 
తెనాలిలో డిగ్రీ విద్యార్థులకు తత్త్వశాస్త్రం, మనోవిజ్ఞాన శాస్త్రం, సామాజిక శాస్త్రాలను 
బోధించారు. 1990-91లో వద్లమూడి, గుంటూరుజిల్లా, విజ్ఞాన్‌ కళాశాలలో 15 
విద్యార్థులకు పాఠాలు చెప్పారు. 


1997లో “మానవీయ బుద్ధ” అనే [గ్రంథం రాశారు. నాటికే చాల గ్రంథాలు 
రాసి ఉన్నారు. ఆ తరవాత నారద మహాఖథేర ఆంగ్లంలో రాసిన [6 8666024 2౧0 
119 16&001౧9ను “బుద్ధ దర్శనం” పేరుతో తెలుగు చేశారు. దీనికి శ్రీ పొట్టి శ్రీరాములు 
తెలుగు విశ్వావిద్యాలయం ఉత్తమ అనువాద బహుమతిని 2002లో ప్రదానం చేసింది. 


మొత్తం మీద 70 వరకు స్వతంత్ర రచనలు కాని, అనువాదాలు కాని, 
సంపాదించినవిగాని రచనలు వీరివి ఉన్నాయి. 


వీరు స్వతంత్రంగా రాసిన “మానవీయ బుద్ధ” (1998), మహా బౌద్ధ విజ్ఞాన 
సర్వస్వ నిఘంటువు (2007) అత్యంత ప్రసిద్ధాలు. మహా విజ్ఞాన సర్వస్వ నిఘంటువు 
(&గి 6౯౧౦/౦10066110 01010%40/ 01+ 86466%015గ)ను ఎంతోమంది కలిసి 
రాయవలసిన దానిని, ఏకకేలకీలించడం విశేషం. 

తరవాత ఇంక పై గ్రంథాలకంటె వీరికి అత్యంతంగా ఖ్యాతి తెచ్చిపెట్టిన గ్రంథం 
“సిగ్మండ్‌ ఫ్రాయిడ్‌.” దీనిని తెలుగు అకాడెమీ ప్రచురించింది. ఇప్పటికి ఎనిమిది 
ముద్రణలు పొందింది. ఇటీవలే రెండో కూర్చు జరిగి మరో ముద్రణకు ఆయత్తమైంది. 
ప్రస్తుతం వీరు ఆంధ్రదేశంలో బౌద్ధం పునరుత్ధానంలో పూర్తిగా మునిగి ఉన్నారు. పాళీ 
(తివిటకాలలోని సుత్తవిటకలోని దీవునికాయాన్ని, మజ్జిమనికాయా (మూడు 
సంపుటాలను)న్ని ఖుద్దక నికాయంలోని సుత్తనిపాతాన్ని అనువదించి ఉన్నారు. 

ఇటీవల మహాబోధి సొసైటీ, బెంగళూరువారు చేపట్టిన తెలుగు త్రిపిటక ప్రాజెక్టులో 
సంయుక్త నికాయ తెలుగు అనువాదానికి పూనుకొన్నారు. 
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* తెలుగు జాతి భాషా సంస్కృతులపై నేటి యువతరానికి ఆసక్తి 
కలిగించేలా ప్రణాళికలు తయారు చేయడం. 

క వ ర న స న = 
భాషాసంస్కృతులు ఎదుర్కొంటున్న సమస్యలకు పరిష్కారాలు 
రం ఘన నం. 

9 తెలుగుభాష ప్రపంచ భాషలతో సరితూగేలా అంతర్జాలంలో 
ఉపయోగించడానికి చర్యల లు చేపట్టడం. 

* శత్రెలుగు పాలన, బోధన, ప్రసార న 
వినియోగించేందుకు చర్యలు తీసుకోవడం. 

క య 
ప్రచారానికి ప్రణాళిక రూపొందించడం. 

* _ తెలుగు జాతి ప్రాచీనతలను, ప్రశస్తిని వెలుగులోకి తేవడం. 

శ వన స ల న. త 1 
పారిభాషిక పదాలు తయారుచేయడం. 

* తెలుగు భాషను అభ్యసించే వారికి సరళమైన శైలిలో పాఠ్యగ్రంథాలు, 
బోధనోపకరణాలు తయారు చేసే ప్రణాళిక రూపొందించడం. 

*_ తెలగు నేలపై గల చారిత్రక, ఆధ్యాత్మిక స్థలాలకు, పర్యాటక 
కేంద్రాలకు ప్రాచుర్యం కల్పించడం. 





